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वास्तव में विज्ञानमूलक 
ऐतिहासिक दृष्टि के आधार पर 
ही भारतीय संस्कृति के विकास 
का अ्रध्ययत होना चाहिए । इसके 
अनुसार भारतीय संस्कृति को 
उसके ग्त्यन्त व्यापक अर्थ में 
लेकर, उसको स्वभावत:ः प्रगति- 
शील तथा समन्वयात्ाक मानते 
हुए, बदिक परम्परा के संस्कृत 
साहित्य के साथ बोद्ध-जेन साहित्य 
तथा संतों के साहित्य के 
तुलनात्मक अध्ययन, मूक जनता 
के अंकित विश्वासों और 
ग्राचार-विचारों के परीक्षण, 
और भाषा के साथ-साथ 
पुरातत्त्व-सम्बन्धी ऐतिहासिक 
तथा प्रागतिहासिक साक्ष्य के 
अनुशीलन द्वारा, समष्टि-दुष्टि 
से, भारतीय संस्कृति के आधारों 
, का अनुसन्धान किया जाना ' 
चाहिए । 
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डे १ ह पंण है| 
| थन्‍्ध्‌- सूमपण ्‌ः 
| ॥/१रक 
समस्वयात्मक, असाम्प्रदायिक तथा प्रगतिशील भारतीय 
संस्कृति के आधार पर नव्य-भारत के निर्माण 
भें तत्वर राष्ट्र-प्रेमियों 


की सेवा में 


भ्रमिका 


प्रस्तुत पुस्तक डॉ० मंगलदेव शास्त्री द्वारा समाज विज्ञान परिषद्‌, बनारस, के 
सम्मुख दी गई व्यास्यानमाला का निबरन्धन है। भारतीय संस्कृति को तीन 
दृष्टियों गे देखा जाता है। एक तो परम्परावादियों की संकीर्ण साम्प्रदायिक दृष्टि 
है भर दूसरी इसके प्रतिवाद स्वरूप आधुनिकतावादियों की दृष्टि है जो सारी प्राचीन 
परम्परा को अच्धविश्वास और भ्रतिक्रियावादिता ही मानती है। तीसरी दृष्ठि 
ऐतिहासिक समन्वय की दृष्टि है, जो प्राचीव' तथा तवीत, प्राध्य तथा पाश्वात्य 
की ऐतिहासिक दृष्टि से समन्वित करके भारत के विभिन्न समुदायों तथा धर्मो के 
थोग से भारतीय संस्कृति|का स्वरूप निर्मित करती है। स्पष्ट है कि यही 
वैज्ञानिक दृष्टि संक्ीणं साम्प्रदायिक भावनाश्ों और विषमताओं को दूर करके 
देश के समस्त समुदायों में एकसूजता ला सकती है, सबके अभिमान की वस्तु 
बन सकती है, राष्ट्र में एकात्मता की भावना उत्पन्न कर सकती है और देश की 
अनेक नवीन तथा विषम समस्याओं का समाधान कर सकती है। 
यहू समन्वय का कार्य आज ही नहीं आरम्भ हुआ है, वरत प्राचीन काल से 

ही होता आया है। विद्वान लेखक ने दिखाया है कि परम्परागत हिन्दू धर्म के 
प्रसिद्ध नाम निगमागम धर्म' का श्र्थ स्पष्ठतः यही है कि इसका आधार केवल 
निगम ने होकर आगम” भी है और वह तिगम-आगम-धर्मों का समन्वित रूप 
है। लेखक की दृष्टि में मिगम! का अभिप्राय वैदिक परम्परा से है और 
आगम' का अभिष्राय' प्राचीनतर प्रागवेद्िक काल से आती हुई वैदिकेतर धार्मिक या 
सांस्कृतिक परम्परा से है। एक ओर देव शौर दूसरी ओर असुर, दास या 
४यू, जिल्‍्हें अगज्ञा: तथा अभिरदा: अर्थात्‌ यज्ञ-प्रथा और इन्द्र को ने भाननेवाले 
कहा गया है, एक ओर ऋणगवेदीय रुद्र तथा अमेक वेदिक देवता और दूसरी श्रोर 
पौराणिक शिव तथा अन्‍य प्रबलित उपास्यदेवः और कर्मकाण्ड, एक झोर कर्म 
और अमृतत्व तथा दूसरी ओर संत्यास भर मोक्ष की भावना, एक ओर ऋषि« 
सम्प्रदाय और दूसरी ओर सुति-सम्प्रदाय, एक ओर हिसामूलक मांसाहार तथा 
असहिष्णुता और दूसरी ओर अहिसा व्तथा तब्मूलक निरामिषता और विचार- 
सहिष्णुता भ्रथवा अनेकोन्तवाद, एक ओर वर्ण और दूसरी ओर जाति, एक श्रीर 
#पुरुपतिध देवता और दूसरी ओर स्व्रीविध देवता, एक ओर कृषिमूलक प्राम« 
व्यवस्था और दूरारी और शिव्पमूलक नगरखच्यवस्था' इत्यादि इच्ध आनीन काल 
'की दो संस्कार-धाराओं की भोर संकेत करते है। पुराण, रामामंण, भहाश्ारत ' 
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आदि में यक्ष, राक्षस, विद्याधर, गन्बवें, किन्नर, नाग आदि अनेक प्राग-ऐत्ति- 
हासिक जातियों का उल्लेख भी मिलता है। भनिगमागम धर्म का आधार केवल 
श्रुति न होकर श्रृति-स्मृति-पुराण हैँ । पुराण शब्द ही अत्यन्त प्राचीन संस्कृति की 
ओर संकेत करता है। 

ग्रतएब भारतीय संस्कृति के वैज्ञानिक अनुसंधान के लिए वैदिक तथा वैविकेतर 
साहित्य के तुलनात्मक श्रध्ययन तथा लोकसाहित्य, लोकव्यवहार श्रौर लोकश्रुति 
तथा ऐतिहासिक और प्रागैतिहासिक पुरातत्त्व-विज्ञान, भाषाविश्नान, मानव-जाति- 
विज्ञान, पुराणविज्ञान श्रादि अनेक नवीन विज्ञानों के अनुशीलन की आवश्यकता“ 
है। यह कार्य डॉ० मंगलदेव शास्त्री जैसे प्राच्य तथा पाइचात्य विद्या के अधिकारी 
विद्वानों द्वारा ही हो सकता है। विद्वान लेखक ने अपने अध्ययन की मौलिक 
आधारों पर ही प्रस्तुत किया है, उसमें उतनी ही और वे ही बातें प्रस्तुत की' 
गई है जो वेद आदि प्रमाणों से प्रत्यक्ष रूप से निष्पन्न होती हैं । किसी 
बात का कंत्पना के आ्राधार पर अप्रमाणित विस्तार नहीं किया गया है। इस 
मौलिक अध्ययन का एक आवश्यक परिणाम यहूं भी हुआ है कि आजकल 
प्रचलित अनेक वैज्ञानिक शब्दों के लिये सुन्दर पर्याय प्राप्त हुए हैं। 


भारतीय मंस्कृति का सम्पूर्ण विकास ही प्रस्तुत ग्रंथ का प्रतिपाध विषय है, 

इसके लिये लेखक ने उसकी विभिन्न धाराओं, जैसे वैदिक, आऔपनिषद, जैन, "' 
बौद्ध, पौराणिक, संत, इस्लाम और इसाइयत पर विवेचनात्मक दृष्टि से विचार 
करने तथा अन्त में उसके भावी विकास पर भी दृष्टि डालने का सत्संकल्प किया 
है। गह कार्य ग्रंथ के श्राठ या नौ खण्डों में पूर्ण होगा। इसका भूमिका खण्ड तथा 
अथम खण्ड--वैदिकधारां ही इस समय प्रस्तुत किया जा रहा है। मुझे विश्वास 
है कि भारतीय संस्कृति के अध्ययन में यह पुस्तक पथ-निर्देश का काम करेगी 
और भारतीय संस्कृति तथा समाजशास्त्र के विद्यार्थियों के लिये तो यह आवश्यक 
भाठ्यप्रंथ होगी ही, श्रग्य जिज्ञासु तथा विद्वान पाठक भी इससे लाभाग्यित होंगे। 
और इस सेवा का समुचित आदर करेंगे। 
| लखनऊ, भरेचदेव 
तिथि १ जनवरी, १६५६ ग्रध्यक्ष 

समाज विज्ञान परिषद, बनारस 


अस्तावना 


भारतीय संस्कृति का विकास नामक इस भ्रन्थ को प्रायेण आठ खण्डीं में 
समाप्त करने का हमारा विचार है । भारतीय संस्कृति की बेदिक धारा के 
संबन्ध में उसी के ( भूमिका-खण्ड-सहित ) अथम खण्ड को इस समय हम विश 
पाठकों के सामने उपस्थित कर रहे हैं । 


भूमिका-खण्ड ( परिच्छेद १--४ ) का संबन्ध समग्र ग्रत्थ से है, केवल 
प्रथम खण्ड से नहीं । 


प्रत्थ की मुख्य विशेषता 


ग्रन्थ की मुख्य विशेषता उसकी रचना के लक्ष्य, दुष्ठिकोण श्रौर विषय-्तिपादन' 
की प्रक्रिया या पद्धति में है । भूमिका-खण्ड में विस्तार से इन सब विषयों 
की स्पष्ट करने का हमते यत्त किया है । तो भी इस' संबन्ध में यश्षाँ कुछ 
«अहिसा आवश्यक प्रतीत होता है | 


इधर कुछ वर्षों से, विशेषत: स्वतन्त्रताआप्ति के अनन्तर, भारतोय संस्कृति 
की चर्चा विशेष रूप से देश में रही है । श्रनेक ग्रन्थ इस के संबन्ध में प्रकाशित 
हो चुके हैं और हो रहे हैं । इसपर भी उसके स्वरूप के विषय में, ऐकमत्य न 
होकर, विभिन्न दुष्टियाँ ही पायी जाती हैँ । किल्हीं किन्‍्हीं दृ्टियों में तो आकाश- 
पाताल का अच्तर है | 

भारत के राजनीतिक इतिहास में संप्रदाय-निरपेक्षता (अथवा संप्रवाय-सम-्भाव) 
तथा भाववता के सिद्धान्तों के आधार पर लोकतस्वात्मक गणराज्य ' की स्थापना 
एक अनोखी घटना है ; ने केवल सैचड़ों वर्षों के दात्य के पर्चात्‌ स्वतत्व॑ता: 
प्राप्ति के कारण, अ्रपितु अपने श्राधार-भूत सिद्धात्तों की महा के कारण 


[२३२] 
भी । अ्रतः उतत गण-राज्य के रूप में स्वराज्य-प्राप्ति के अनन्तर हमारा प्रथम 


कतंव्य है उक्त मौलिक सिद्धान्तों के आधार पर नव्य-भारत का सुदृढ़ और 
स्थायी पु]न्निर्भाण । 


परन्तु यह किससे छिपा है कि इधर चिरकाल' से संप्रदाय-वाद, जातिबाद तथा 
वर्गवाद की संकीर्ण और विंघटवात्मक प्रवृत्तियाँ भारतीय इतिहास में बराबर काम 
करती रही हैँ । संप्रदाय, वर्ण, जाति-पाँति की परम्परागत पृथकत्व की भावनाओं 
से परिपुर्ण भारतवर्ष का अभिनव तिर्माण विभिन्न संप्रदायों और वर्गों में एकसुच- 
रूप से व्याप्त , समन्‍वयात्मक तथा श्रखिल-भारतीय भावना से युवत्त भारतीय 
संस्क्षति के श्राधार पर ही हो सकता है । उसी भारतीय संस्क्षति के वास्तविक 
स्वरूप और स्वभाव को समझना प्रत्येक राष्ट्र-्प्रेमी का श्रावदयक कर्तव्य है । 

ऐसा होने पर सी , जैसा ऊपर कहा है, भारतीय संस्काति के स्वरूप के 
विषय में , ऐकमत्य वे होकर, विभिन्न दृष्टियाँ ही पायी जाती हैं । 


भारतीय संस्कृति के विषय में अब तक के लेखकों को प्रायेण तीन वर्गों में 
बाँदा जा सकता है--- 

प्रथम वर्म तो उनसंकीर्ण सांप्रदायिक दृष्टि रखने वालों का है, जिनके सामने 
प्रधतिशील समष्ट्यात्मक भारतीय संस्क्ृति-जैसी कोई वस्तु या भावना रह ही नहीं 
सकती । विभिन्न भारतीय संप्रदायों में भी वे पारस्परिक पुरकता के स्थान में 
समानान्तरता और प्रतिद्वन्द्रिता की भावना को ही सामने रख कर कुछ लिखने 
मे प्रवत्त होते हैँ । अपने ही संप्रदाय को सर्बोत्कृष्ट और सर्वाश में सत्य मानने 
के कारण, वे दूसरे संप्रदायों के! विषय में न्याथ्य बुद्धि से काम नहीं ले सकते । 


दूसरे वर्ग के लेखक प्रायः वे विदेशी विद्वान हैं, जिन्होंने बहुत-कुछ अपने 
राजतीतिक स्वार्थ या अभिविवेश के कारण, जाने या अनजाने, भारतीय संप्रदायों , 
की ऊपरी प्रतिदृत्दिता पर ही बल दिया है। ऐसे ही लेखकों के प्रभाव के कारण॑" 
हमारे जातीय जीवन में आर्य-अनाय, वैदिक-अवेदिक, ब्राह्मण-अब्राह्मण, वर्णाश्रमी- 
वर्णाश्रमेतर, हिन्दू-अहिन्दू, हिन्दू-मुश्ललभान, हिन्दू-सिंवल जैसी प्रतिहन्दी भावनाओं 
में जड़ पकड़ कर नई समस्यायों को खड़ा कर दिया है । 


तीसरे यर्ग में उत भारतीय विद्वात्‌ लेखकों का स्थान है, जो भारतीय 
खिर-परमप्परा से प्राप्त जाति - वर्ण - या सम्प्रदाय-मूलक गहरे अभिनिवेश के कारण, 
जनता के वास्तविक जीवन के प्रवाह को उपेक्षा करके, बहुत कुछ शास्त्रीय 
दुष्टि' को ही सामने रख कर , भारतीय संस्कृति की एकदेशी व्याख्या में 
प्रवत्त होते 


| दे ] 


केवल झास्त्रों में प्रतिपादित, पर व्यावहारिक जीवन से असंपृषत, संस्कृति को 
संस्कृति कहा भी जा सकता है था नहीं, इरामे हमें सन्देह है। व्यवहारपक्ष या 
जनता-पक्ष की उपेक्षा करके, विशुद्ध जास्त्रीय दृष्टि से किसी भी संस्कृति का ऐसा 
भनोमोहक चित्र खींचा जा सकता है, जिसका अस्तित्व, किसी दिव्यलोक में भले 
ही हो, इस मर्त्यलोक में तो नहीं हो सकता । फिर, शास्त्रीय अभिनिवेद' वाला 
लेखक विभिन्न संप्रदायों का कहाँ तक न्याय-पूर्ण बेंच कर सकता है ? 


इस संबन्ध मे हमारा दृष्टिकोण और लक्ष्य, दोनों ही दूसरे लेखकों से बहुत- 
कुछ भिन्न हें । 

प्रकृत ग्रन्थ में हमारा प्रयत्त बराबर यही रहेगा कि हम, अपने की संकीर्ण 
अनूदार भावनाओं से पृथक्‌ रखते हुए, प्रगतिशील' भारतीय संस्कृति के श्रविच्छिन्न 
प्रवाहु ओर विकास को इस' प्रकार दिखा' सकें, जिससे--- 

(१) एक समन्‍्वयात्मक भारतीय संस्कृति के आधार पर हमारे भारतीय 
राष्ट्र की दृढ़ता और पृष्टि प्राप्त हो सके; 


(२) भारतीय संस्कृति की प्रगति में, वास्तविकता के आधार पर, विभिन्न 
संप्रदायों की देन ओर साहाय्य को दिखलाते हुए हम उनमें प्रतिदवन्द्रिता के स्थान 
में पुरकता की भाषत्ता का विकास कर सकें; 


(३) संप्रदायों में नंतिकता, नागरिकता ओर भानवता की दृष्टि से सहयोग 
के साय-साथ, परस्पर समादर श्र सद्भांवना की भी वृद्धि हो सके; 

(४) संप्रदायों के स्वरूप और प्रभाव के मिरूपण में हम प्रूर्ण सद्भाबता श्र 
स्याथ्य-बुद्धि से काम ले सके । इस संबंध में जो कुछ हम लिखें, उसका आधार, 
केबल' पुस्तकाध्ययतत ने होकर, यथासंभव उनके व्यावहारिक जीवत का झान्तरिक 
ग्रवेक्षण भी हो । दूसरे शब्दों में, शास्त्रीय और जनता-गत, दोनों पक्षों को साथ 
लेकर ही' हम चलना चाहते हे । 


हमारी दृष्टि में भारतीय संस्कृति की विभिन्न धाराप्रों में पारस्परिक विरोध- 
भावता के लिए वास्तव में कोई स्थान ने होता चाहिए । 

हम उत्त सब को" समप्ट्यात्मक, अविष्छिन्न-पवाहिणी एक ही व्यापक भारतीय 
संस्कृति का पूरक और पोषक समझते है । 

हमारे लिए वे सब धाराएँ, उनका उत्कृष्ट साहित्य और उतके मान्य महां- 
पुरप, सब संम्भानवीय और आरवरणीय हे । 


५ 3०] 
हम चाहते हो कि भारतीय राष्ट्र के प्रत्येक व्यवित को उन सब मे गंव ग्रौर 
गौरव की भावना के साथ साथ भमत्र की बूद्धि भी हो । 
उपर्यूकत लक्ष्य और दृष्टिकोण को लेकर ही हम प्रकृत प्रत्थ के लिखने में 
प्रवत्त हुए हूँ । 


प्रक्रिया या पद्ति 


ञ् 


ग्रत्थ की विपय-प्रतिवादत की प्रक्रिया या पद्धति के वियय में यहाँ अधिक 
कहने की ग्रावश्यकता नहीं है। भूमिका-खण्ड' (परिच्छेद ३) में विस्तार से 
इसके मंबन्ध में हम' कह चुके हुं । यह स्पष्ट है कि समस्त भारतीय संप्रदायों में 
एकसूत्र-रूप से व्याप्त समप्ट्यात्सक भारतीय संस्कृति के विकास के अध्ययन मे 
संकुचित तथा अनुदार साम्थदाधिक विचार-पद्धति से काम ही नहीं चल सकता । 
उसमे वेज्ञासिक विचार-पद्धति का अ्रवलस्वव अनिवाय-रूप से आवश्यक है 


वैज्ञानिक विचार-पद्धति का मुख्य आधार उसकी तुलनात्मक और एंतिहासिक 
प्रक्रि। है। किसी विषय के स्वरूप को उपपत्ति और यूवित के सहित समझने 
के लिए हम उसके इतिहास और विकास के साथ-साथ उसकी' वर्तमाम आपैक्षिक 
परिस्थिति को भी ठीक-ठीक जानना आवश्यक होता है । 


इसलिए व्यापक दृष्टि से भारतीय संस्कृति के स्वरूप, स्वभाव और विकास 
को, उसकी अत्यत प्राचीन काल से' आने वाली धारावाहिक जीवित परम्परा को, 
ढीक-ठीक समझने के लिए उसके इतिहास को जानने की अत्यन्त आवश्यवाता है । 
इसके लिए स्पष्टत: सत्य के अनच्वेषण में तत्पर विवेचनात्मक व्यापक ऐंतिहाप्षिक बृद्धि 
के साथ-साथ अन्य प्राचीन-परम्परागत संस्कृतियों के परिज्ञान की भी श्रपेक्षा है। 

संत्याव्वेषण को भावना से प्रवत्त ऐतिहासिक का करतंब्य है थिः बह सब प्रकार 
के पूर्वप्रह और पक्षपात से रहित होकर भारतीय संस्कृति के विभिन्न कालों की 
वस्तु-स्थिति का निरूपण करे। उसे किसी भी वस्तु-स्थिति को भ्रच्छे था बूरे 
रूपान्तर में दिखाभा अ्रपती त्याय्य-बुद्धि के विष्रीत ही समझना चाहिए । 

एक काल को दूसरे काल में अध्ययन था आरोप करनतों की प्रवत्ति 
६ $शहटातारांगा ) अबुद्धिपुबक सांप्रदागिकों के अतिरिवतत अन्‍य लोगों में 
भी देंयी जाती है । संब्च ऐतिहासिक को इस प्रवत्ति की. ओर से अपने को 


ग है 





[ है ] 


की पूर्वापर परिस्थितियों से असंवद्ध तथा' असंपक्त अथवा आकस्मिक घटना के 
रूपम ही देखते हूँ । परन्तु वास्तव में महान्‌ झ्रानदोलनों , एतिहासिक घटनाओं 
और शअ्रवतारी महापुरुषों की पूर्ववर्ती और परवर्ती परिस्थितियों में कार्येकारण- 
भाव की परम्परा रहती है। वेज्ञानिक पद्धति का कतंव्य है कि वह उसका पता 
लगाए और उसका निरूपण करे । 


किसी भी इतिहास' के समान ही , भारतीय संस्कृति का इतिहास भी इसी 
प्रकार की कार्यकारण-भाव की परम्पराओं से निर्मित है । वैज्ञानिक पद्धति के 
अवलम्बन से ही हम उन परम्परात्रों का अ्रव्ययनन कर सकते हैँ । 


भारतीय संस्कृति के लम्बे इतिहास में काल-भेद से विभिन्न स्तरों का 
पाया जाना स्वाभ/विक है | हमारा कतंव्य है कि हम, ते केवल उनके परस्पर 
सम्बन्ध का ही , किन्तु प्रत्येक स्तर की पूर्वावस्था' ओर अनन्तरावस्था का भी, 
उन-उन तब्रूंटियों का भी , जिनके कारण एक स्तर के पश्चात श्रगले स्तर का 
आता आवश्यक होता गया , पता लगावें। इसी प्रकार एक धारावाहिक जीवित 
परम्परा फे रूप में भारतीय संस्कृति को हम समझ श्षकते है । 

उपयू कत प्रकार के अध्ययन के लिए यह अत्यन्त आवश्यक है कि भारतीय 
संस्कृति के विभिन्न कालों के सपथ हमारी ने केवल ममत्व की या तावात्म्य की' 
ही भावना हो , किन्तु सहानूमूति भी हो । 


बैनानिक पद्धति के इन्हीं मौलिक सिद्धात्तों का. अनुसरण करते हुए हम" 
भारतीय संस्कृति की विभिन्न धाराओशें का और उसकी लम्बी परम्परा का 
भ्रृव्ययन प्रक्षत ग्रन्थ में करता चाहते हू । 


विषय-निरदेश 


ऊपर हम भारतीय संस्कृति की विभिन्न घाराशों का पश्लेख किया है । 
इसका अभिप्राय यही है कि चिरन्तल काल से अविच्छिन्न प्रवाह के रूप में 
आनेवाली भारतीय संस्कृति की धारा में, भगवती गंगा की धारा में भिलनेवाली , 
सहायक नदियों की धाराझ्ों के समान, तरालंालीन विशिप्ट परिस्थितिपों भी 
ग्रावन्‍्यकताओं से उत्पन्न होनेवाली नवीन गांस्डातिक उपाराओं का राजेग होगा 
रहा हैं । वे उपधाराएँ मूलधारा मों अपृथक-रूप थे मिलकर एत्र होसी रहीं ई 
उन्होंने सततन्पग॒ति-श्षील मूलधारा के साथ ऑरोप-भार थे इसखबर, पृच्काता के 
झप में उसकों समुद्ध ही बनाया है. । 





[६] 
उपर्थक्त दृष्टि से ही समप्टि-दृष्टि-तुलक भारतीय संस्कृति को अ्रगति झौर 
विकास को दिखाने के उद्देश्य से प्रह्मत ग्रन्थ के विभिन्न खण्डों का कम हम इस 
प्रकार रखना चाहते हँ--- 


ख़्ण्ड विषय 
प्रथम खण्ड बैंदिक घारा 
, द्वितीय खण्ड आऔपनिपद धारा 
तृत्नीय खण्ड जैन पारा 
चतूर्थ खण्ड बीद्ध धारा 
पंचम खण्ड पौराणिक धारा 
(वर्तभान हिल्दू-धर्भ ) 
पष्ठ खण्ड सस्त-धारा 
सप्तम खण्ड इसलाम, ईसाइयत, आदि 


अष्टम खण्ड में भारतीय संस्कृति की प्रा्गतिहासिक धारा पर दृष्टि डालने 
के साथ-साथ बर्तमात जगत में भारतीय संस्कृति के भावी विकास पर भी कुछ 
विचार करना चाहते हो । 


प्रत्येक धारा के वर्णन और विवेचन में हम साधारणतया यही क्रम रखना 
चाहते है! कि उसकी साहित्यिक भूमिका की रूपरेखा को दिखलाते हुए, उसके 
प्रारम्भ, स्वरूप, गृणपक्ष, दोपपक्ष, भारतीय संस्कृति के लिए उसकी देते, कालास्तर 
में उसका शैधिल्य श्रथवा क्वास, और श्रस्त में उसकी वर्तेमान-कालीन झावश्यकताओं 
का विचार करें। ह 


उन्त धाराओं में परण्तर अपेक्षाकृत किसका कितवा महत्त्व. है, इस विचाद 
में यथासभ्रव हम तहीं पड़ता चाहते, क्योंकि, जेंसा हम पहले कह चुके हैं, इस 
प्रन्थ , में हम, विभिन्न संप्रिदायिक विचारधाराशों के पारस्परिक तारतंम्थ या 
प्रतिद्न्द्चिता के स्थान में, मुख्यतः भारतीय संस्कृति की प्रगति सें उनकी देव श्रीर 
साहाय्य को ही दिखाना चाहते है'। राष्ट्र में एक समष्ट्यात्वक भारती संस्कृति 
की भावना का विकास और पोषण इसी प्रकार हो सकता है । 


' प्रन्‍्थ-रचना की कहानी 
: प्रकृत प्रन्य की और साथ ही उसके विशेष दृष्टिकोण के विकास कौ 


कहानी अपना महत्व रखती है । इसलिए यहाँ संक्षेप में उसका वर्णन करता 
अनुचित न होगा। आओ, ह 


[ ७ ) 


ऐसा) कौन भारतवासी होगा जिसने वाल्यकाल से ही संप्रदाय, जाति-पाँति 
आदि की पुथवत्व-भावनाओं के कारण अपने देश के संकीर्ण और राॉकुचित 
वातावरण का अनुभव न किया हो ? लम्बे काल से संस्कृत के वातावरण में 
रहते हुए हमने उसको और भी उम्र रूप में देखा है । अभी कुछ वर्ष पहले 
सांप्रदायिक संघ की धधकती हुई भीषण ज्वाला को भी देश ने देखा है, 
जिसमें सहसखरों निर्दोष व्यक्तियों के साथ राष्ट्रपिता को भी अ्रपने प्राणों 
की आहुति देनी पड़ी थी। संक्षेपः में, सांप्रदायिक संघर्ष, वेगे-विद्वेष और 
उनसे समृत्यन्ष संकुचित तथा संकीर्ण भनोवृत्ति, पृथवंत्व की भावतरा और लोक 
व्यवहार में शअन्याय्य-बूद्धि चिरकाल' से भारतवर्ष की भहती समस्या रही है । 


इस' सारी भयावह परिस्थिति को देखकर, औरों के समान ही, लेखक ने 
भी श्रतेक बार भर्मास्तक पीडा का अवृभव किया है। उसी भर्मान्तक पीडा की 
भानों तपस्या से प्रक्ृत प्रन्थ की समष्टि-दृष्टि-मूलक भारतीय संस्कृति की भावना का 
प्रथम उदृगभ कोई २० वर्ष पहले लेखक के हृदय में हुआ था। शर्ते>दाने: 
उसका परिषाक होता रहा और अन्त में वे ही विचार शब्दमूत्तिधर होकर अनेक 
भाषणों और संस्कृत तथा हिन्दी के लेखों द्वारा प्रकट होते रहे । 

१६४२ के सितम्बर भास की ६ तारीख को 'काशी विद्यापीठ' में 'समाज- 
विज्ञान-परिषद्‌' की ओर से भाषण देने के लिए आग्रह-पुर्वक निमस्त्रित होने पर 
भारतीय संस्कृति के आधार' विषय पर लेखक ने श्रपता भाषण पढ़ा । प्रकृत 
ग्रन्थ का वास्तव में यही उपक्रम था। 


भाषण को' विशेष रूप से विचारोत्त जक और रोचक कहा गया। इसी से 
उसे कल्पता' (हेदराबाद) पत्रिका में प्रकाशनार्थ भेजना उचित समझा । दिसम्बर 
१६४० की 'कल्पना' मे वह प्रकाशित हुआ । पाठकों ते उसे विशेष भहृत्व' दिया। 
ग्रनेकावक पत्र पत्रिका के संपादक-मण्डल तथा लेखक के पास' भी इसी संबत्ध में 
प्राप्त हुए । देहली की सांस्कृतिक संघ! सामक संस्था ने लेख को पुस्तिका-छप में 
प्रकाशित कर उसका विस्तृत वितरण किया और चाहा कि इंग्लिश के साथ साथ 
देश की विभिन्न भापाओं में भी उसका अनुवाद प्रकाशित किया जाए। 


उधर कल्पता' के यश्षस्वी और उत्साही संचालक-्तथा-संप[दक श्री बद्रीविशाल 
पिची ने बराबर आग्रह किया कि समष्टिलदृष्टिमूलक भारतीय मंस्कृति की 
विचार-धारा को लेख भाला के रूप में पत्रिका में चलाया जाए। । 

सम्रयाभाव से लेख माला धीरे-धीरे ही चलती रही। भारतीय संरकेसि की 
बेदिक | घारा' की समाप्ति पर यह विचार हुआ कि इनको प्रद्मतक्नन्य के प्रथम 


बन 


खण्ड के रूप में प्रकाशित कर दिया जाए । श्री पिचो जी ने प्रसन्नता-एंवंवा 


[5 


इसके लिए अ्रपती अनुमति दे दी। इसलिए प्रकृत ग्रन्थ का, कई प्रकार से, 
बहुत बड़ा श्रेय श्री पित्ती जी' को है। स्वभावतः हम उनके झतज्ञ हूँ। 

उसी लेखमाला के आधार पर, आवश्यक परिवर्तत और परिवर्धन के 
साथ, भारतीय संस्कृति का विकास' ग्रत्थ का यह प्रथम्नवण्ड पाठकों की सेवा 
में उपस्थित हो रहा है । 


विशेष प्रसन्नता' की बात है कि पुस्तक का प्रकाशन 'समाज-विज्ञाब- 
परिषद्‌, काशी विद्यापी5, बनारस जँसी प्रतिष्ठित संस्था की शोर से हो रहा 
है। इसके लिए हम विशपतः अपने मित्र श्री राजाराम झ्ास्त्री, प्राध्यापका, 
काशी विद्यापीठ, के कतज्ञ हैँ ; क्योंकि वास्तव में उन्हीं की प्रेरणा से उक्त 
परिषद्‌ इसको प्रकाशित कर रही है । 


ग्रग्त में हम विद्याभन्दिर प्रेस, लिमिटेड, बनारस के अध्यक्ष श्रीकृष्णचन्दर 
बेरी के भी अनुग॒हीत हँ। उन्होंने पुस्तक को शुद्ध भर सुन्दर छापने में 
यथाक्षकय प्रयत्न किया है। 

बेदिक-स्वाध्याथ-सरिदिर, 


प्योतिराश्षण, वतारस कट, मड़ूलदेव शास्त्री 
माघ कृष्ण ५, २०९१२ 
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ग्रन्यभ गीताप्रेस, गोरखपुर, का संस्करण, सं० १६६० ) 
विष्णुपुराण की श्रीवरी व्याख्या 
कवृद्धमनुसमृति 
वेदाज़ुज्योतिष (लगवाचार्यझृत) 
वेदास्तसूत्र 
बेदाल्तसूत-शांक रभाप्य 
बैशेपिवसुत्र 
शंकरदिग्विययथ (माधवाचार्य-कृत ) 
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साभवेदसंहिता (राणायसीय शाखा) 
सुभुतसंहिता 


सूतसंहिता 
स्मृतिचन्तिका, संस्कारकाण्ड (गाइसोर, १६१४०) 
हरिवंशपुराण 


#9हिरण्यके शि-भाष्य,. महादेवक्वत 
छ0 #िएज॑ंश बिधछाताए एणी डिलतावाए]8, ४०७, 29 
पं, , एप, 


संज्िप्त संकेत 


उद्धृत भ्रथवा उल्लिखित ग्रन्थों के नाम, प्रक्त ग्रन्थ में, प्रायेण पूरे दिये है। 

कहीं-बाहीं दिये गये संध्िप्त संकेत पास में आये हुए पुरे नाम से स्वतः स्पष्ट हो 
जाते हैं। फिर भी तनिम्न-निद्िष्ट संकेतों को यहाँ स्पष्ट कर देना उपयुक्त 
हीमा[--- 

अभश्र्व ० >न्‍्भ्रथववेद-संहिता (शोनक-शाख्ता) 

ऋग० +-ऋग्वेदसंहिता (शाकल-शाखा) 

यजु ०. न्‍्स्‍यजुवेद्सेहिता (शुक्लयजुर्वेदीय माध्यन्ित-शाखा ) 

साम० ज>सामवेदसंहिता (राणायनीय शाखा) 


७-+-०_++* है) ; ३४२ नम>न+ 


प्‌ दर लु छ्‌ गरर नि पाक" पैकेट शं 
्ृ [| ू है 
पातुभूमेरमिनन्दन8 
सा नो माता भारती भविभारताम 
येय॑ देवी मबूता तपपसन्ती 
तियो  मीएद्वुवा दयोर रथातू । 
फामान्‌ दुबे विप्रवाप॑त्यलक्ष्मी 
अेधां श्रेष्ठां झा रादास्माथु बध्याते ॥॥१॥ 
राव बेदा उपनिपदश्च शर्मा 
धर्मग्रन्थास्वापरे. मियो. थस्था: । 
गृत्योम॑त्यनिमुतं ये दिशान्ति वे 
शाचों माता भारती भूविभ।राताम ॥॥२॥ 
था प्रव्युतागनु यज्ञ: प्रच्यवस्ते 
उत्तिप्ठन्त ते भूय उत्तिप्ठधा।नाम्‌ । 
यस्या अति प्रेसवे धर्म एजले 
सा नो भाता भा रती भूविभाषताभ ।। ३।। 
था रदास्त्यनिर्श पतिवृध्यमाना 
देवा ऋपयो मुत्र॒थी ह्प्रभादम्‌ । 
राजपंयो४पि हानथा: साधुवर्या: 
रानी माता भारती भूविभासताम्‌। ४॥। 


महान्तोउस्यां महिमानोीं निविष्टा 

देवा गातूं यां क्षभन्त न स्यः। 
सा नो वच्या भ्राजसा भ्राजमाना 

माता भूमि: प्रणुदतां शपत्नान्‌ ॥५॥। 


अभिनन्दतमिंद पुण्य 

दिव्यभाबे: समहितम । 

भातुभूमे:. पथच्चित्य- 

मात्मकल्याणभइनुते ॥॥६। 
८ 0 


भारतीय संस्कृति की दृष्टि से मातृभूमि का अमिनन्दन 
विश्वप्रसिद्ध हमारी मातभृत्ति भारत देदीप्यमान हो ! 


१, 


जप 


शुलौक से मानों अवतीर्ण, 

तीनों लोकों को दिव्य भाधुय से आापुर्ण करनेवाली, 
अभिलषित कामनाओश्ों को देनेवाली 

तथा दुःख-दारिभध (अलक्ष्मी) को हटानेबाली, 
देवीस्थरूपिणी भारत-माता 

सदृविधारों की साधना में हमारी सहायक हो ! 


, मनुष्यों को मृत्यु से हटाकर 


प्रमुतत्व की प्राप्ति का उपदेश देनेवाले 

समस्त वेद, उपनिषद्‌ तथा अन्य (बौद्ध, जैन झादि) धर्म-प्न्थ 
जिस के निधि-स्वरूप हें 

वह विश्वप्रसिद्ध हमारी भातुभूमि भारत देदीप्यमान हो ! 


, जिसका अ्रपकर्प संसार गे 


क्र्माचरण के शभ्रपकर्ष का कारण होता है 

जिसके उत्कर्ग में धर्माचरण का उत्कर्ष निद्ठित है 
जिससे धर्म को प्रेरणा प्राप्त होती है 

वह विश्वश्रसिद्ध हमारी मात,भूमि भारत वेदीप्यमान ही ! 


. वेवगण, ऋषि, मुचि, रार्जावे 


और पवित्रात्मा' सनन्‍्तनमहात्मागण 

सावधाचता तथा' तत्परता से । 
जिसके कल्याणमय स्वरूप की निरन्तर रक्षा' करते श्राये हे 
वह विश्वप्रसिद्ध हमारी भातुभूमि भारत देदीप्यमान हों! 


[ २६ ] 


. जिसकी महिभा महान है, 


देवगण भी जिसके स्वरूप का गान चहीं कर पाते, 
समुण्ज्वल' तेज से वेदीप्यमात 

बहु सर्व-लोबा-वन्दनीय हमारी मातभूमि 

विरोधी शत्रुओं को शमन (निराकरण) करनेवाली हो ! 


माहात्म्य 


ले 


 मातभूमि' भारत के दिव्य भावों से युवत्त इस पवित्र अ्भिनन्दन का नित्य 


पाठ करने वाला मनृष्य झ्रात्मकल्याण' को प्राप्त होगा। 


अनाजत-- 0 काना 


सारतयषअहिमा 


सितासिते. परिते. यदन्न.. संगर्थे 
तन्नाप्लुताशों विलणुत्मतन्ति ॥ 
में थे तस्य॑ं वि सुजन्ति घीरा- 
सते जनायो. अमुतत्थ भजन्ले॥ | 
हा ! (#गु० खिल) 
श्र्थातू, बैदिक श्रोर वेदिफेतर दोनों धाराएँ जिसमें समन्वित होती हैं उस 
भारतीय संस्कृति की धारा में स्तान करनेवाले दिव्य प्रकाश को प्राप्त होते हैं । 
आरतवर्त में रहनेवाले ज्ञानी मनुष्य गरीर छोड़ने पर अमृतत्व' का सेवन करते हैं । 
ग्रायम्लि. वेवा: किल. गीसकानि 
प्रश्यात्तु.. ते. भारतभूमिभाणे । 
रवमपिवर्गास्पदगार्भभूते 
भवन्ति भू: पुर्षा: सुरत्वात्‌ ॥। 
का (विप्णुपुराण २॥३।२४) 
श्र्थात्‌, देवगण गीतों में गान करते हैँ कि जिन्होंने स्वर्ग और निःश्रेयत्त के 
भार्ग को दिखानेवाले- भारतवर्ष में जन्म लिया है वे मनृष्य हम देवताओं की 
शपेक्षा अधिक धन्य हैं । 
झहोी.. भुवषः सप्तसमुब्रचत्या 
हीपेयू. वर्षष्यधिएुण्यमेतत्‌ । 
(भागबत ५।॥६।१३) 
... भ्र्यात, भहो ! सात समुद्रों बागी इस पृथ्वी के समस्त हीपों और वर्षों में 
भारतवर्ष शत्यन्त पवित्र स्थान है। ' आओ, 2 
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शुद्ाशुद्धसूची 


इमां में ्द्गां 


जनता 9 णी गन नन+ 


| 


भूमिका-खण्ड 


[ परिच्छेद १-४ | 


पहला पारच्छिढ 
भारतीय संस्कृति के आधार 


जिस हूप में भारतीय संस्कृति का प्रइत आ्राज देश के सामने है, उस रूप सें 
उसका इतिहास श्रभिक प्राचीन तहीं है। तो भी यह कहा जा सकता है कि भारतीय 
स्वतन्त्रता की प्राप्ति के अनच्तर इस पर विशेष ध्यान गया है । 
वर्तमान भारत में यह प्रश्न क्यों उठा ? यह विषय रुचिकर होने के साथ- 
' साथ मनन करने के योग्य भी हैं। हमारे मत में तो इसका उत्तर यही है कि, 
विदेशीय संघ्टित विचारधारा तथ। राजनीतिक दाकित के ग्राक्रमण का प्रतिरोध 
करने की दृष्टि से, हमारे भनीषियों ने अनुभव किया कि सहस्रों वर्षों की क्षुद्र 
तथा संकीर्ण साम्प्रदायिक विचार-धाराओं और भावनाओं के विधटनकारी दुष्प्रभाव 
को देश से दूर करने के लिए आवश्यक है कि जतता के सामने विभिन्न घामिक 
सम्प्रवायों में एकसूत्र-रूप से व्यापक, मौलिक तथा समस्वयात्मक विचार-धारा रखी 
जाए। भारतीय संस्कृति की भावना को उन्होंने ऐसा ही समझा । वर्तगान 
“भारत में भारतीय संस्कृति के प्रश्न के उठते का यही कारण हमारी समझ में 
आता है। 
संस्कृति शब्द का जे | 
सुंस्कृति' शब्द का क्या अर्थ है? इस प्रश्न के झगड़े में हम इस सभय 
पड़ता नहीं चाहते । सब लोग इसका कुछ-त-कुछ अर्थ समझ कर ही प्रयोग करते 
हैं। तो भी प्रायः विविवाद रूप से इतता कहा जा सकता है कि 
“कस्पाषि देशस्थ सपाजस्यथ वा विभिश्नजीवनव्यापारेषु सामाजिकतस्थन्थेष वा 
सामवीयत्वकृदथा प्रेरणाप्रवातां तत्तदादरशानां समष्टिरेव संस्कृति:..3 “ बस्तुतस्तस्पांमिव' 
सर्वस्थापि साधाजिकजीवनस्पोत्कर्ष: पर्यवस्थति । तगरेष तुलशा विभिश्नसं्पनाता- 
मुत्कतपिकर्षों भीयेते । कि बहुना, संस्कृतिरेव वस्तुतः रोल दिदुतिरेता जोकायान- 
संमेदाय/ (छाम्दोग्योपनिबद्‌ झाड।१) इत्येच चर्णद्रितूं शबयने । अत पूप घ 





हा भारतीय संस्कृति का विफास 


सर्वेषां धर्माणां संप्रदायानामायाशर्णा च परस्‍्परं समन्वयः संस्कृतेरेवाधारेण कतु 
वोक्यते ।” (प्रबन्धप्रकाश, भाग २, पूं० ३) । 

इसका अ्रभिप्राय यही है कि किसी देश या समाज के विभिन्न जीवन-व्यापारों 
में या सामाजिक सम्बन्धों में मानवता की दृष्टि से प्रेरणा प्रदात वारने बाले उन 
उन ग्रादर्शों की समष्टि को ही संस्कृति समझता चाहिए। समस्त सामाजिक 
जीवन की समाप्ति संस्क्रति में ही होती है। विभिन्न सभ्यताश्रों का उत्कर्ष तथा 
ग्रपकर्ष संस्क्ृति द्वारा ही नापा जाता है। उसके द्वारा ही लोगों को संघटित 
किया जाता है। इसीलिए संस्कृति के श्राधार पर ही विभिन्न धर्मो, सम्प्रवायों 
और आचारों का समत्वय किया जा सकता है। 

विद्वानों का इस विपय में ऐकमत्य ही होगा कि ऊपर के अर्थ में संस्कृति 
शब्द का प्रयोग प्रायः बिलकुल नया ही है। 


भारतीय संस्कृति के विषय में विभिन्न दृष्दियाँ 


संस्कृति के विषय में सामान्‍य रूप से उपर्यक्त विचार के होने पर भी, भारतीय 
संस्कृति की भावना के विषय में बड़ी गड़ब४ दिखायी देती है। इस विपय में 
देश के विचारकों की प्रायः परस्पर विरुद्ध या विभिन्न दृष्टियां दिखायी देती हे । 
इस विपय में श्रत्यन्त संकीर्ण दृष्टि उन लोगों की है, जो परम्परागत अपने- 
छापने धर्म था सम्प्रदाय को ही भारतीय संस्क्ति' समझते हैं । संस्कृति के जिशा 
व्यापक या सभनन्‍वयात्मक रूप की हमने ऊपर व्याख्या की है, उसकी झोर उनका 
ध्यान ही नहीं जाता है। कल्याण! पत्रिका ने कुछ वर्ष पहले एक 'संस्कृति-विशेषांक' 
निकाला था । उसमें लेख लिखने बालें श्रधिकतर ऐसे ही सज्जन थे, जिनको कदाचित्‌ 
यह भी स्पप्ट नहीं था कि प्राचीन धर्म, सम्प्रदाय, सदाचार' आदि शब्दों के रहने 
पर भी देश में संस्कृति' शब्द के इस समय प्रचलन का मुख्य लक्ष्य क्‍या है ? ह 
इसरी दृष्टि उन लोगों की है, जो भारतीय संस्कृति को, भारतान्तर्गत समस्त 
सम्प्रदायों में व्यापक न मात कर, कुछ विशिष्ट सम्प्रदायों से ही संबद्ध मानते हैं 
इस दृष्टि बाले लोग यद्यपि उपर्युक्त पहली दृष्टि वालों से काफ़ी झ्रधिक उद र' 
हैं, तो भी देखना तो यह है कि उपर्युक्त विचार-धारा से प्रभावित भारतीय 
संस्कृति में वर्तमान भारत की कठिन सांप्रदायिक समस्यात्रों के समाधान की, तथा 
साथ ही संसार की सतत प्रगतिशील विचार-धारा के साथ भारतवर्ष को आगे 
बढ़ाने की कहाँ तक क्षमता है। यदि नहीं, तब तो यही प्रइन उठता है कि कहीं 
भारतीय संस्कृति के इस तवीन झ्ान्दीलन से देश को लाभ के स्थान में हानि ही 
ते उठानी पड़े / हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ ही दिनों पहले तक सबसे 
: सम्भावित भारतीय संस्कृति! शब्द उपर्युक्‍तत विचार-धारा के कारण ही अब अपने 
पद से भीचे गिरने लगा है। 0 


भारतीय संस्कृति के श्राधार | प्‌ 


तीसरी दृष्ठि उन लोगों की है जो भारतीय संस्कृति को, देश के किसी 
विशिष्ट एक या अनेक संप्रदायों से परिसित या बद्ध न मात कर, समस्त 
संप्रदायों में एकसुत्र-रूप से व्यापक, अतएवं सब के अभिमाव की वस्तु, काफ़ी 
लचीली, और सहस्रों वर्षो से भारतीय परम्परा से प्राप्त संकोर्ण साम्प्रदायिक 
भावनाओं और विषमताओं के बविंघ को दुर करके राष्ट्र से एकात्मता की 
भावना को फैलाने का एकमात्र साधन ससझते हैं । स्पष्टतः इसी दृष्ठि से 
भारतीय संस्कृति की भावना देश की अनेक विषम समस्याक्रों के समाधान 
का एकमात्र साधन हो सकती है। 
दूसरी ओर, लक्ष्य या उद्देश्य की दृष्टि से भी, भारतीय संस्कृति के सम्बन्ध 
में लोगों में विभिन्न धारणाएँ फैली हुई हैं। कोई तो इसको प्रतिक्रियावादिता या 
पहचादूगामिता का ही पोषक या समर्थक समझते हैं। संस्कृति-रूपी नदी की धारा 
सदा आगे को ही बहती है, इस मौलिक सिद्धान्त को भूल कर वे प्रायः यही स्वप्न देखते. 
हैं कि भारतीय संस्कृति के आन्दोलन के सहारे हम भारतवर्ष की सहस्नों वर्षों की प्राचील 
परिस्थिति को फिर से वापिस ला सकेंगे । पश्चादुगामिता की इसी विचार-धारा के 
कारण देश का एक बड़ा प्रभाव-संपन्न वर्ग भारतीय संस्कृति की भावता का घोर विरोधी 
हो उठा है, या कम-से-कम उसको सन्‍्देह की दृष्टि से देखने लगा है । 
दूसरे वे लोग हें, जो भारतीय संस्कृति को देश के परस्पर-विरोधी 
तत्वों को मिलाने वाली, गंगा की सतत अग्रगासिनी तथा विभिन्न धाराश्रों 
को झात्मसात्‌ करने बाली धारा के समान ही सतत प्रगतिशील, और 
स्वभावतः समन्‍्ययात्मक श्षमझते हैँ । प्राचीत परम्परा से जीवित सम्बन्ध 
रखते हुए बहू सदा श्राग ही बढ़ेगी। इसीलिए उसे संसार के किसी भी 
बस्तुतः प्रगतिशील वाव से न तो कोई विद्वेष हो सकता है। न॑ भय । 
उपर्युकत विभिन्न विचार-धाराश्रों के प्रभाव के कारण ही भारतीय संस्कृति 
के श्राधार के विषय सें भी विभिन्न मत प्रचलित हो रहे हैँ। 


साअप्रदायिक वष्ष्कोण 


इस सम्बन्ध में जनता में सबसे अधिक प्रचलित मत विभिन्न संप्रदाथवादियों 
के हैं। लगभग दो-ढाई सहूख वर्षो से इन्हीं संप्रदायवादियों का बोलबाला भारत 
में रहा है। इन संप्रदायों के मल में जो आर्थिक, जातिगत, समाजगत था राज- 
नीतिक कारण थे, उत्तका विचार यहाँ हम नहीं करेंगे। तो भी इतना कहना 
अप्रासंगिक मे होगा कि इस दो-ढाई सह वर्षों के काल में भी भारतवर्ष की . 
राजनीतिक तथा सामाजिक परिस्थितियों में इन संप्रदायवादियों का काफ़ी हाथ रहा है । 
.. अपने-अपने संप्रदाय तथा परम्परा को ही प्रायः सृष्टि के प्रारश्भ से ब्रह्मा, 
शिव आदि हार प्रवरतित कहने वाले, तथा अपने से. भिन्न जझंप्रदागों को 


हू भारतीय संस्कृति का विकास 


अपन से हीन कहने वाले, इन लोगों के मत में तो विशुद्धा भारतीय संस्कृति का 
आधार उनके ही संप्रदाय के प्रारम्भिक रूप में ढूंढना चाहिए। 

ये लोग अपने-अपने संप्रदाय से अ्रनन्तर-भावी या भिन्न संप्रदायों को प्रायः 
ग्रपने मौलिक धर्म का विक्ृत या बिगड़ा हुआ रूप ही समझते हें । 

उदाहरणार्थ, भनुस्मृति के-- 

चातुर्वण्य त्रयो लोकाइ्चत्वारब्चाश्रभ्ाः पृथक । 

भूत॑ भव्य भविष्य थे सर्व वेदात्‌ प्रसिध्यति ॥ (११॥६७) 
या वेदबाह्याः स्मृतथों याइच काइच कुद्ष्टथः। 

सर्वास्ता निष्फला; प्रेत्व तमोनिष्ठा हि. दाः स्मृताः ॥ 
उत्पल्च्ते ध्यव्ते तर यान्यतोडन्यानि कानिधित । 
तान्यबक्कालिकतया निष्फलान्यनुतालि ले ।॥ (१२।९४-९६) 

( अर्थात्‌, चातुर्वर्ष्ण श्रौर चारों श्राश्वमों के साथ-साथ भूत, वर्तमान और 
भविष्य तथा तीनों लोकों का परिज्ञान बेद से ही.होता है। वेद-बाह्य जो भी 
स्मृतियाँ या संप्रदाय हैं, वे तमोतिष्ठ तथा नवीन होने के कारण निष्फल और 
भिथ्या हैं।) इत्यादि वचन, युगों के क्रम से धर्म के ह्ास की कल्पना, भनुस्मेति 
जसे प्रत्थों में शूद्राज्य की बिभीषिका, पुराणों में “नर्दान्तं क्षत्रियकुलस्‌” 
(अर्थात्‌ नन्‍्दों के श्रनन्तर वैदिक संप्रदाय के पोषक 'क्षत्रिय/ राजाओं का अन्त), 
धर्मशास्त्रों में चातुर्वेण्य के सिद्धान्त के साथ-साथ संकरज जातियों की स्थिति की 
कल्पना, इत्यादि समस्त विचार-धारा उन्हीं संप्रदायवादियों का प्रतीक है, जो 
भारतीय संस्कृति को प्रगतिशील और समस्वयात्यक ते माल बार केवल अपसे- 
अपने संप्रदाय में ही अ्रपत्री विचारधारा को बद्ध रखते रहे हैं। 


एकमात्र शब्द-प्रमाण की प्रधानता, असहिष्णुता की भावता और भारत के 
वर्तमात या ऐतिहासिक स्वरूप के समझने में वैज्ञानिक समष्टि-दृष्टि का अभाव--- 
इस बातों में ही इन लोगों का मुख्य वैशिप्टय दीख पड़ता है। 
यह विचित्र-सी बात है कि हमारे कुछ आधुनिक इतिहास-लेखक तथा विचारंक 
भी इस (बुद्धि-पूवक था अबुद्धि-पूर्वक) पूर्वग्रह से शून्य नहीं हेँ। सांप्रबदाधिक 
था भातिगत पूर्बग्रह के कारण वे भारतीय संस्कृति के इतिहास के श्रध्ययन्र में 
समप्टि-दृष्टि न रख कर, प्राय: एकांगी दृष्टि से ही काम लेते रहे हैं। केबल 
बौद्धों श्रादि पर भारत के अ्रधःपतन का दोष मढ़ता, ऐसे ही लोगों का काम है । 
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१. तु० “चतुष्पात्यक्लोी धर्म: सत्यं चेब कूते युगे ।... इतरेष्पागमाद्धर्मः 
पावदास्त्ववरोषित:ः । चौरिकानूतमायाभिर्षर्मश्थापेति पाददाः व. (भनु०' 
: १८5१-८२) 


भारतीय संस्कृति के प्राधाए छ 


ऐलिहासिक गवेषणा में हमारी एकांगी दृष्टि का एक मुख्य कारण यह होता 
है कि हम प्राय: अपनी दृष्टि को संस्कृत साहित्य में ही परिमित कर. देते 
पर संस्कृत साहित्य में कितनी अधिक एकांगिता है, इसका ज्वलन्त प्रमाण इसी से 
मिल जाता है कि बौद्धालीन उस इतिहास का भी, जिसको हम भारत का 
स्वर्ण-युग कह सकते हैं, संस्कृत साहित्य में प्रायः उल्लेख ही नहीं है । व्याकरण- 
महाभाष्य' में पाणिति आ्राचार्य के यिषां व विरोध: शाइबतिकः” (ग्रष्टाध्यायी 
२।४।६) ( श्रर्थातू, जिनमें परस्पर शाइवतिक विरोध होता है, उनके वाचक 
शब्दों का हन्द् समास एकवचन में रहता है ) इस सूत्र का एक उदाहरण 
असण-ब्ाह्मणभ' दिया है। इसका स्पष्ट अर्थ यही है कि कम से कमर ईसा से 


कई सौ वर्ष पूर्व से ही श्रमणों सलत जकिय 4 बौद्धों) और ब्राह्मणों में सर्प और नकल 
जैसी शबत्रुता रहने लगी थी। संस्कृत सोहित्य की उपर्युकत एकांगिता के मूल में 


ऐसे ही कारण हो सकते हैं। 
यही बात संस्कृतेतर भारतीय साहित्यों के विषय में भी कही जा सकती है। 


जेज्ञानिक दृष्टिकोण 
भारतीय संस्कृति के आधार के विषय में उपर्युक्त सांप्रदायिक तथा एकांगी 
दृष्टि के मुकाबले में प्राधुनिक विशान-मूलक ऐतिहासिक दुष्टिठ है। इसके अनुसार 
भारतीय संस्क्ृति को उसके उपर्युक्त शअत्यस्त व्यापक श्रर्थ में लेकर, उसको स्वभा- 
बत: प्रगतिशील तथा समन्वयात्मक भानते हुए, वैदिक परम्परा के संस्कृत साहित्य 
के साथ बौद्ध-जैन साहित्य तथा सन्‍्तों के साहित्य के तुलनात्मक अध्ययन, मूक 
जनता के अनंकित विश्वासों और आचार-विचारों के परीक्षण, और भाषा के 
साथ-साथ पुरातत्व-सम्बन्धी ऐतिहासिक तथा प्रागैतिहासिक साक्ष्य के अनुशीलतल 
हारा, समष्टि-दृष्टि से, भारतीय संस्कृति के आधारों का अनुसन्धान' किया 
जाता है। 
उपर्युक्त दोनों दृष्टियों में किसका कितना मूल्य है, यह कहने की बात॑ चहीं 
है। स्पप्टत: उपर्थूवत वैज्ञातिक वृष्टि से ही हम भारतीय संस्कृति के उस 
समन्वयात्मक तथा प्रगतिशील स्वरूप को समझ सकते हैं, जिसको हम वर्तमान 
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१. यहाँ आपस्तम्बन्धमंसूत्र के मिम्त-लिखित चुत्रों को देखिए--सा निष्ठा 
या विद्या स्त्रीषु शूद्रेषु च।” (निष्ठा--विद्यासमाप्ति।-टीका) । 'स्थ्रौ- 
भ्यः सर्ववणभ्यक् पर्मशेषाव प्रतीयादित्येके ॥/ (२॥२६१११, १५) ।+ 
इससे स्पप्ट है कि धर्म के समान ही संस्कृति के भी वास्तविक 
स्वछूप को समझने के लिए हमारी दृष्टि का क्षेत्र पर्याप्त रूप से 
विस्तृत होता चाहिए ै ' ' 


हे भारतीय संस्कृति का चिफास 


भारत के सामने रख सकते है और जिसमें भारत के विभिन्न संप्रदायों और वर्भो 


को अमत्व की भावना हो सकती है। यहाँ हम इसी दृष्टि से, संक्षेप में ही, 
भारतीय संस्कृति के आधारों की विवेचना करना चाहते हैं। 


भारतीब संस्कृति के मौलिक आधार 


भारतीय संस्कृति के श्राधार के विषय में उपर्युक्त समस्वयन्मूलक दृष्टि का 
क्षेत्र यद्यपि आज के वैज्ञानिक युग में अत्यधिक व्यापक और विस्तृत हो गया 
है, तो भी यह दृष्टि नितरां नवीत-कल्पना-मूलक है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । 
भारतवर्ष के ही विद्वानों की परम्परागत प्राचीन मान्यताश्रों में इस दृष्टि 
की पुष्टि में हमें पर्याप्त आधार मिल जाता है। उदाहरणार्थ, संस्कृत के 
विद्वानों से छिपा नहीं है कि वर्तमान पौराणिक हिन्दू धर्म के लिए निगरभागस-धर्मे 
नाम पंडितों में प्रसिद्ध है। अनेक सुप्रसिद्ध प्रन्थेकारों के लिए, उनकी प्रशंसा 
के कूप में, निगमागमपाराबारपारद्श्वा' कहा गया है। इसका श्रर्थ स्पष्टतः यही 
है कि परम्परागत पौराणिक हिन्दू धर्म का आधार केवल निगम (था वेद) मे 
होकर, अंग भी है। दूसरे शब्दों में, वह निंगर्मे-भंगमभ-धर्मों का समस्वित रूप 
है। यहाँ निगर्भा का मौलिक अ्रभिषप्राय, हमारी सम्मति में, निश्चित था व्यवस्थित 
वैदिक परम्परा से है; और गम का मोलिक भ्भिष्राय प्राचीनतर प्राग्वेदिक 
काल ५ «ये मां मेज तर भाव या सांस्कृतिक परम्परा से है। निगमागम- 
धर्म 5 “पा एव धाम भा “*+]१। यहाँ तो हमें केवल यही दिखाना है कि 
प्राचीन भारतीय विद्वानों की भी अ्स्पप्ट रूप से यह भावना थी कि भारतीय 
संस्कृति का रूप समन्वयात्मक है । 

इसके अतिरिक्त, साहित्य आ्रादि के स्वतस्त्र साक्ष्य से भी हम इसी परिणाम 
पर पहुँचते हैँ। सबसे पहले हम वैदिक संस्कृति से भी प्राचीनतर प्राखेदिक 
जातियों भौर उनकी संस्कृति के विषय में ही कुछ साक्ष्य उपस्थित करना चाहते हैं । 

बेदिक साहित्य को ही लीजिए। ऋग्वेद -में वैदिक देवताश्रों के प्रति बिशेधी 
भावना रखने वाले दासों या दस्युओं के लिए स्पष्टत: अ्रयज्यव:' या अयगन्ञा:' 
(स्न्वैदिक यज्न-प्रथा की न सासने बाले), अनिद्धा: (<-इन्द्र को न मानने 
वाले) कहा गया है। इंत को इन दस्युश्रों की सैकड़ों आयसी: पुर: (<>लोह- 
भय या लोहवत्‌ दृढ़ पुरियों) को नाश करने वाला कहा गया है। 
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१. देखिए>- न्यक्तुृन प्रथिनों मृक्ननाचः पणी रश्चद्धां श्रवृ्धों अयज्ञान्‌ । प्रश्न 
तानू दस्पूरस्सिविवाय पुर्वश्चकारापराँ अ्रयज्यूनू ॥” (ऋग्‌ू० ७६३) 

२. देखिए-- कि मा मिः्वन्ति झज्रवोषनिद्धा:” (ऋतगु० १०४८७) 

रे वेखिए--« हुत्वी दस्यून पुर श्रायसीनि तारीत” (ऋणगूृ० २॥२० ८) 


भारतीय संस्कृति के शाधार रु 


अथववेद के पृथ्वीसूकत के “यश्यां पुर्वे पुंजना विचकिरे यस्‍्यां देवा अशुश- 
सभ्यवर्तसन! (१२।१॥५) (शर्थात्‌, जिस पृथ्वी पर पुराने लोगों ने विभिन्न प्रकार 
के कार्य किये थे और जिस पर देवताओं ने असुरों' पर आ्राक्रमण किये थे) 
इस मन्त्र में स्पष्टतः प्राग्वैदिक जाति का उल्लेख है। 
भारतीय सभ्यता की परम्परा में देवों” की अ्रपेक्षा असुरों' का पूर्ववर्ती होता 
ओर प्रमाणों से भी सिद्ध किया जा सकता है। संस्कृत भाषा के कोपों में 
असुरवाची पूर्वदेवा:” शब्द से भी यही सिद्ध होता है। 
बौधायन-धर्मसृत्त में ब्रह्मचर्याद आश्रमों के विषय में विचार करते हुए स्पष्टतः 
कह है--« 
“ऐकाशम्यं त्वाचार्या:,...तत्रोदाहरन्ति । 
प्राक्नादिहे बे कपिलो सामासुर आस । 
स एतान्‌ भेंदांइबकार,..लामू सनीषी नाहरियेत ।/ 
(बौधायन-धर्मसूत्र ११२६-३० ) 
अर्थात्‌, श्राश्रमों का भेद प्रक्नाद के पुत्र कपिल नामक झअछुर ने किया था। 
पुराणों तथा वाल्मीकिरामायण आदि में भारतवर्ष में ही रहने वाली यक्ष, 
राक्षस, विद्याधर, नाग ग्यादि अनेक अ्रवैदिक जातियों का उल्लेख मिलता है। 
जिस प्रकार' इत जातियों की स्मृति और स्वरूप राहित्य में ऋमशः अस्पष्ट भौर 
मन्द पड़ते गये हैं, यहाँ तक कि अच्त में इनको देवयोनि-विशेष' [सु० “विद्या 
'धराष्सरोयक्षरक्षोगस्धर्वकिन्चरा: । पिशाचो गुह्मयकः सिद्धों भूतोध्मी देवयोनयः ॥“ 
(अमरकोप १॥१॥११) | मात लिया गया, इससे यही सिद्ध होता है कि ये प्रागगेति- 
हासिक जातियाँ थीं, जिनको क्रमशः हमारी जातीय स्मृति ते भूला दिया। 
अग्रवालों आदि की अनुश्रुत्ति में भी 'नाग' झादि प्रार्गतिहासिक जातियों का उल्लेख 
मिलता है। 
पुराणों में शिव का जैसा वर्णन है, वह ऋष्वेदीय रुद्र के वर्णन से बहुत-कुछ 
भिन्न है। ऋग्वेद का रुद्र केवल एक अन्तरिक्ष-स्थानीय देवता है। उसका यक्षे, 
राक्षस श्रादि के साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं है। परन्तु पौराणिक शिव की तो 
एक विशेषता यही हैं कि उसके गण भूत, पिशाच आ्रादि ही माने गये हैँ। वह 
राक्षण और असुरों का ख़ास तौर पर उपास्य देव है। इससे यही सिद्ध होता 
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९, और भी वेखिए---पेन देवा असुरात प्राणुदन्त' (अथर्व० ९।२।१७) |, 
'सासुरामागरछत्‌ ...... । तस्या विरोधन: प्राक्नाविबंत्स शआसीप,..... 
(अथर्व० ८।१३।१-२) ्््ि 
२. तु० “अदुरा वेस्यवेतेयद्तूजेखारिदानवाः ।. शुक्रशिष्या वितिसुताः पुर्वेदेवाः 
. सुरद्विष: ॥ (शमरकोष १॥१॥१२) का 


१० भारतोय संस्कृति का विकास 
है कि शिव अपने मूल रूप में एक प्राग्वैदिक देवता था, जिसका पीछे से शर्चे:' 
शर्म: वैदिक रुद्र के साथ एकीभाव हो गया । 

बैदिक तथा प्रचलित पौराणिक उपास्य देवों और कर्मकाण्डों की पारस्परिक 
तुलना करने से भी हम वरबस इसी परिणाम पर पहुँचते हैं कि प्रचलित हिन्दू 
देवताओं श्रौर कर्मकाण्ड पर एक वैदिकेतर, और बहुत अंशों में प्रागैतिहासिक, 
परम्परा की छाप है। 

प्राचीन वैदिक धर्म की अपेक्षा पौराणिक धर्म में उपास्यदेब्रों की संख्या बहुत बढ़े 
गयी है। वैदिक धर्म के अनेक देवता (जैसे ब्रह्मणस्पति, पूपा, भग, मित्र, वरुण, इच्ध् ) 
या तो पौराणिक धर्म में प्रायः विलुप्त ही हो गये हे था शझत्यंत गौण हो गये हें । न्‍ 
पौराणिक धर्म के गणेश, शिव, शक्ति और विष्णु ये भुख्य देवता हेँं। वेद में 
इनका स्थान या तो गौण है या है ही नहीं । अनेक बेदिक देवताओं (जैरो विष्णु, 
वरुण, शिव) का पौराणिक धर्म में रूपान्तर ही हो गया है। भैरव आदि ऐसे भी 
पौराणिक धर्म के अनेकानेक देवता हैं, जिनका वैदिक धर्म में कोई स्थान ही नहीं है । 

पौराणिक देव-पूजा-पद्धति भी बेदिक पुूजा-पद्धति से नितरां भिन्न है। पौरा- 
णशिक कर्मकाण्ड में धूप, दीप, पुष्प, फल, पान, सुपारी झ्रादि की' पदे-पदे श्राव- 
इस्कता होती है। बैदिक कर्मकाण्ड में इनका अभाव ही है। 

बैदिक धर्म से प्रचलित पौराणिक धर्म के इस महान्‌ परिवर्तन को हम बैदिक 
तथा वैदिकेतर (था प्राग्वैदिक) परम्पराओं के एक प्रकार के समन्वय से ही समझ 
सकते हैं। 

इसी प्रकार हमारी संस्कृति की परम्परा में विचारवाराश्रों के कुछ ऐसे 
परस्पर-विशेधी दृन्द् हैं, जिनको हम बैदिक भ्ौर वेदिकेतर धाराश्रों के शाहाय्य के 
बिता प्रायः नहीं समझ सकते । ऐसे ही कुछ इन्दों का संकेत हम भीचे करते हैं '--- 

१. कर्म और संत्यास । 

२. संसार और जीवन का उद्देश्य हमारा उत्तरोत्तर विकास है। उत्तरोत्तर 
विकास का ही ताम अमृतत्व है ।' यही निःश्रेयस है। | 

इसके स्थान में-- 

संसार और जीवन दुःखमय हैं। अतणएव हेय हैं। इनसे मोक्ष या छटकारा 

पाना ही हमारा ध्येय होना चाहिए 


आ आां। “बां। आा॥ "आआ आआ *आा : पा बा * आवक * मा 
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१. तुलता कीजिए:---उद्बय॑ तमसस्परि स्वः पदयन्त उत्तरस्‌ू ।”  (यजु० 
२०१२१) ।, “तमसों मा ज्योतिर्गभय” (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ १।३।२८) 
“जीवा ज्योतिरशीमहिं” (ऋग्‌० ७।३२।२६) ।, “भन्नामर्दाइव सोशाइच.. 
सुदः प्रमुद झसते। ....तन्न सामसू्त कृषि ॥” ( ऋणगु० ६।११३।११) 
त्यादि । ४ 4 2: 5 


भारतीय संस्कृति के शाधार ११ 


३. ज्योततिर्भय लोकों की प्रार्थता और नरकों' का निरन्तर भय । 

इन द्वन्हों में पहला पक्ष स्पष्टतया वैदिक संस्कृति के आधार पर है। दूसरे 

पक्ष का श्राधार, हमारी समझ में, बेदिकेतर ही होता चाहिए । 

ऐसा! प्रतीत होता हैं कि भारतवर्ष की प्राचीनतर वैविकेतर संस्कृति या 

संस्कृतियों में ही दूसरे पक्षों की जड़ होनी चाहिए। ऊपर संन्यासादि पझ्राश्रमों 
की उत्पत्ति के विषय में जो बौधायम-धर्मसुत्र का उद्धरण हमने दिया है, उससे 
भी यही सिद्ध होता है। ऐसा होने पर भी, हमारे देश के सारे अरध्यात्म-शास्त्र 
तथा दर्शन-शाघ्त्र का आधार ये ही द्वितीय पक्ष की धारणाएँ हैं। ये धारणाएँ 

: भ्रवैदिक हैं, यह सुन कर हमारे अनेक भाई चौंक उठेंगे । पर हमारे मत में तो 
वस्तु-स्थिति यही दीखती हैं। आगे चलकर (परिच्छेद ६ और € में) इन विषयों 
पर हम विशेष विचार करेंगे। 

इन्हीं दो प्रकार की विचार-धाराशओं को, बहुत अंशीं में, हम क्रमशः ऋषि- 

संप्रदाणध और सुनिल्‍संत्रदाथ भी कह सकते हैं। ऋषि! त्तथा पुरनि' शब्दों के 
मौलिक प्रयोगों के आधार पर हम इसी परिणाम पर पहुँचते हैं। 'मुनि' शब्द 
का प्रयोग भी वैदिक-संहिताओं में बहुत ही कम हुआ है। होने पर भी उसका 
ऋषि' शब्द से कोई संबंध नहीं है ।' 

ऋषि-संप्रदाय और मुनिनसंप्रदाय के संबंध में, संक्षेप में, हम इतना ही यहाँ 

कहना चाहते हैं कि दोनों की दृष्टियों में हमें महान्‌ भेद प्रतीत होता हैं। जहाँ 
एक का झुकाव (आगे चलकर) हिंसा-मूलक मांसाहार और तत्मुलक असहिष्णुता 
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१० नरक! शब्द ऋग्वेद-संहिता, शुक्लयजुर्वेद-वाजसनेथि-माध्यस्दिन-संहिता, 
तथा सामवेद-संहिता में एक वार भी नहीं झाया है । श्रथववेद-संहिता 
में तारक शब्द केवल एक बार प्रयुक्त हुआ है । 

२. ऋषि' शब्द का सौलिक अर्थ मन्तद्मप्टा है । तु० “ऋषिददानात्‌ । 
स्तोमानू बदशेत्यौपसन्यव:”  (निरुवत २॥११) । वैदिक वाह्ममय में 
ऋषि! शब्द का यही अर्थ है। मुनि झब्द का प्रयोग इस अर्थ में 
चहीं. होता । “दुः वेष्यनुद्िससताः सुखेथु विगतस्पूहः ॥ वीतराग- 
भयक्ोधः स्थितघीर्मुसिष्च्यते 0! (गीता २४६) इत्यादि प्रमाणों के 
अचुसार मुनि! शब्द के साथ ज्ञान, तप, योग, वेराग्य जैसी भावनाओं 
का गहरा संबंध है। जेन साहित्य में 'मुनि' शब्द का. ही अधिक प्रयोग 
हुआ है । हाँ, पुराण आदि में, जिनका झाधार वैदिक तथा वैदिकेतर 
धाराओरों के समस्वंय पर है, उक्त दोनों शब्दों का प्रणेग एलें-जबे इर्थ 
में पीछे से होंगे लगा था, जो स्वाभाविक ही था। , 


श्र भारतीय संस्क्षृति का विकास 
की ओर रहा है; वहाँ दूसरी का अहिंसा तथा तत्मूलक निरामिषता' तथए 
विचार-सहिप्णुता (अथवा अनेकान्तवाद) की ओर रहा है। जहाँ एक की परम्परा 
में वेदों को सुनने के कारण ही शूद्रों के कान में राँगा पिलाने का विधान है ; 
वहाँ दूसरी परंपरा ने संसार भर के, शूद्गातिशूद्र के भी, हिंत की दृष्टि से बौद्ध, 
जैन, तथा सन्‍्त सम्प्रदायों को जन्म दिया है। इनमें एक मूल में बेदिक, और 
दूसरी मूल में प्राग्बैदिक अतीत होती है। 

४. इसी प्रकार हमारे समाज में वर्ण और जाति के आधार पर सामाजिक 
भेदों का जो द्वविध्य दीखता है, वह भी एक ऐसा ही दढन्द्र प्रतीत होता है। 

५. पुरुषविध देवताशों के साथ-साथ स्न्नीविध देवताओं की पूजा, उपासना 
भी इसी प्रकार के द्वन्ददों में से एक है। 

६, हम एंक और द्वन्द का उल्लेख करके अपने उपसंहार की ओर आते है । 
बह द्रन्द्र ग्राम और नगर का है । 

यहू ध्यान देने योग्य बात है कि जहाँ ग्राम्' शब्द बेदिक संहिताओों में अनेकान् 
आया है, वहाँ नगर' का प्रयोग हमे एक बार भी नहीं मिला । वैदिक साहित्य 
और धर्मसूत्रों में भी वैदिक सभ्यता ग्रास-प्रधान दीखती है । दूसरी श्र, सगरों के 
निर्माण में मय जैसे असुरों का उल्लेख पुराणों आदि में मिलता है । नगरों के साथ ही 
नागरिक शिल्प और कला-कौशल का विचार संबद्ध है। यह विचारणीय बात है कि 
बैदिक संस्कृति के वाहुक ऊपरी तीनों बर्णों में कलाकौशल और शिड््प का कोई स्थान 
सहीं है । इन कामों को करने वालों की तो ये लोग शद्ों' में गणना करते है।' 
इस प्रवृत्ति की व्याख्या हमारी समझ में उपर्युक्त ग्राम तथा नगर के हन्द्व में, जो 
कि वैदिक और प्राग्वदिक परिस्थितियों की ओर संकेत करता है, मित्र सकती है । 


उपसंहार हे 

ऊपर के अनुसन्धान से यह स्पप्टतया प्रतीत हो जाता है कि भारतीय संस्कृति 
के मौलिक आधारों के विचार में हम उसकी प्रधान प्रवृत्तियों को, जिनमें भ्रनेक ,, 
परस्पर-विरोधिती दन्द्ात्मक प्रवृत्तियाँ भी हैं, कभी नहीं समझ सकते, जब" 
तक हम यह न मान लें कि उनके निर्माण और विकास में बेदिक धारा के 
साथ-साथ वैदिकेतर या प्राग्वैदिक धारा या धाराओं का भी बड़ा भारी हाथ रहा 
है। उन धाराओं के समन्वय में ही हमें उन भौलिक आधारों को ढूँ ढ़ना होगा । 
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१. तु० “चतुर्देश हि बवर्षाणि वत्स्यासि बिजने बसे । कस्द-सूलफलेजीवन 
हिल्वा ुनिवदासिषस्‌ ॥” (वाल्मीकिरामायण २॥२०२६) । 
२. देखिए--झरथ हास्य वेदसुपश्वण्वतस्त्रपुजतुभ्यां. श्रोजप्रतिपुरणमुदाहरणे-.ह 
जिद्दाच्छेंदी घारणे शरीरभेद: (गौतमबभसूत्र २३४४) । * 
३. तु० “शिल्पाजीव॑ भूर्ति चैव शूद्राणां व्यवधात्मभु:” (वायूपुराण ६१६३) । * 


भारतीय संस्कृति के श्राधार १३ 


वैदिक संस्कृति के समान ही वह प्राग्वेदिक संस्कृति भी हमारे श्रभिमान और 
) गये का विपय होनी चाहिए। आर्यत्व' के ग्रभिमान के पूर्वग्रह से युक्त, और 
भारत में अपने साथ सहानुभूति का वातावरण उत्पन्न करते की इच्छा से प्रवृत्त 
यूरोपीय ऐतिहासिकों के प्रभाव से उत्पन्न हुई यह धारणा, कि भारतीय संस्कृति 
या सम्यता का इतिहास केवल वेदिक काल से प्रारम्भ होता है, हमें बरबस छोड़नी 
पड़ेगी । भारतीय संस्कृति की आ्राध्यात्मिकता, त्याग की भावना, पारलौकिक भावना, 
अहिसावाद जैसी प्रवृत्तियों की जड़, जिनके वास्तविक और संयत रूप का हमको ग॑ हो 
सकता है, हमको वैदिक संस्कृति की तह से नीचे तक जाती हुई मिलेगी । 
वैदिक संस्कृति का बहुत ही बड़ा महत्त्व है (जैसा कि आगे चलकर हम 
दिखलाएँगे), तो भी भारतीय जनता के समुद्र में उसका स्थान सदा से एक द्वीप 
जैसा रहा है । मूक जनता की अवस्था के अध्ययन से तथा महाराष्ट्र आदि प्रदेशों में 
जनता के साथ वैदिकों की गहरी पृथक्ता की नीति से यही सिद्धान्त निकलता है । 


बेदिक और प्रार्वेदिक संस्कतियों का समनन्‍्वश 


वैदिक और प्राग्वेदिक संस्कृतियों का उक्त समन्वय अदृष्टविधया बहुत प्राचीन 
काल से ही प्रारम्भ हो गया था। परस्पर आदान-प्रदान से दोनों धघाराएँ आगे 
बढ़ती हुई अ्रन्त में पौराणिक हिन्दू धर्म के रूप में समन्वित होकर आपत्तेत 
एक धारा में ही विकसित हुईं॥ इस समन्वय का प्रभाव धर्म, आचार-विचार, 
भाषा, ओर रक्‍त तक पर पड़ा। इसके प्रमाणों की यहाँ भ्रावश्यकता नहीं है । 
इसी समन्वय को दुष्टि में रख कर, जैसा हमते ऊपर कहा है, सनिगमागस 
घर्म नाम की प्रवृत्ति हुई। इसी के आधार पर सनातनी विद्वान बहुत ही ठीक 
कहते हैं कि हमारे धर्म का आधार केवल शभ्षुति' न होकर श्रुति-स्मृति-पुराण 
पौराणिक अनुश्नति के ग्राधार पर यह कहा जा सकता है कि इस समस्वंय में 
बहुत बड़ा काम भगवात्‌ व्यास का था। अपने समय में पुराणों के 'संप्रह' या 
संपादन! में उनका बड़ा हाथ था--यही पौराणिक प्रसिद्धि है। पुराण” बब्द का 
ग्र्थ ही उपरयकत प्राग्वैदिक संस्कृति की ओर निर्देश करता है । उनका सहयोग 
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१. अथर्ववेद ( १५॥६।१ १०१२) में पुराण शब्द का प्रयोग इतिहास' शब्द के साथ में 
हुआ है। जैसे--“तमितिहासशइच प्राण वे भाथाइच नाराशंसीकचानुव्यब- 
लन्‌ ॥१ १॥ इतिहासस्य च वे स पुराणस्यथ च गाधानां चे॑ नाराशंसीनां क प्रिय 
धाम भवति थ एवं वेद ॥१२॥ यहाँ स्पष्टतया पुराण शब्द प्राग्वैदिक धारा 
की ओर ही संकेत करता है। इसी प्रसद्भ ने वायुपुराण (१॥४४) को भी 
देखिए--- प्रथम सर्वशास्त्राणां पुराण अहाणां स्मृतस्‌ । अतस्तरं थ बक्‍तेण्गों 
वेदास्तस्थ विनिःसुताः॥” यहाँ स्पण्ठतया कहा. गया # क9ि ब्रह्मा से पहले 
पुराण (विषय की दुष्टि से)की सृष्टि हुई, और तत्पश्चात्‌ वेदों की ।. 


श्थ भारतीय संस्कृति का विकास 
उस समय के अनेकानेक ऋषि-मनियों' ने किया होगा, जिलमें से अनेकों की 
धमनियों में व्यास के सदृश ही दोनों संस्कृतियों का रवत बह रहा था और 
प्राय: इसीलिए उनका विद्वास दोनों संस्कृतियों के समत्वय मे था। 

यह समस्वित पौराणिक संस्कृति, जो कि बहुत अंशों में वर्तगान भारतीय 
संस्कृति के मेरंदण्ड के समान है, न तो केवल वैदिकेतर ही कही जा सकती है; 
न उसको हम यूरोपीय विद्वानों के अभिभ्नाय आर्प-संस्कृति' या अनार्य-संस्कृति 
ही कह सकते हें! उसकी तो समात रूप से उपर्युक्त दोनों धाराशों में सम्मान 
की दृष्टि होनी चाहिए। यही समावन धर्म की दृष्टि है। इसलिए यूरोपीय 
प्रभाव से हमारे देश के कुछ लोगों में आर्य, अनार, वैदिक, अ्रवेदिक शब्दों को 
लेकर जो एक प्रकार का क्षोभ उत्पन्न होता है, वह वास्तव में विराधार श्रौर 
तमन्वित धारा को प्रगति और विकास 
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संस्कृति की यह धारा अपने ऐतिहासिक काल में भी स्वभावत: स्थिर तथा एक 
ही रूप में नहीं रह सकती थी। इस काल में भी वह तत्तत्कालीब विशिष्ट परि- 
होती हुई और क्रमशः उन धाराओं को आत्मसात्‌ करती हुई, तवीनतर गम्भीश्ता, 
विस्तार और प्रवाह के साथ, श्रागें बढ़ती रही है। 

बंदिक और वंदिकेतर संस्कृतियों का प्रारम्भिक समन्वय केवल नाममात्र में 
ही था। उन दोतों के अनेकानेक स्वार्थो' और बद्धमल परमण्पराश्रों के कारण 
अनेक प्रकार के बेषम्थ, गंगा की धारा में प्रारम्भ में बहते हुए परस्पर टकराने 
वाले टेढ़े-मेढ़े शिलाखण्डों के समान, चिरकाल तक संयुक्त धारा में भी वर्तमान 
रहे । परस्पर संघर्ष के द्वारा ही उन्होंने अपनी विषमता के झूप' को धीरे-धीरे 
दूर किया है और भारतीय संस्कृति की धारा की' महिमा को बढ़ाया है। यह 
क्रिया भ्रव भी जारी है और जारी रहेगी। इसी में भारतीय संस्कृति की 
प्रभतिशीलता है। 

उपर्युक्त वैपम्यों में एक बड़ा भारी वैषम्थ उस बड़ी भारी मानवता के कारण 
था, जिसको उस समय की- राजनीतिक, सामाजिक तथा धार्मिक परिस्थितियों ने 
सब प्रकार जे दलित कर. रखा था। भारतवर्ष के आगे के इतिहास में पारस्परिक 
घात-प्रतिषातों द्वारा उत्पन्न होनेवाले जेत, बौद्ध, चैष्णण और गन्त आदि ग्रान्‍्दो- 
, लनों की उत्पत्ति और असार में उपर्यक्‍त विपमताओों का बड़ा भारी हाथ था ।. 
समाजगत विषमताओं ने ही भगवान्‌ कृष्ण, बुद्ध, महावीर, कबीर, चैतस्थ शादि . 
महापुरुषों को जन्म दिया और उन्होंने उत्त विषमताओं के दूर करने में अपने- 
' अपने भहान्‌ कार्य द्वारा भारतीय संस्कृति की धारा की ही भहत्ता को बढ़ाया । 


भारतीय संस्ाति के झ्ाधार १ 


इसलास और ईसाइयत 
भारतवर्ष के इतिहास में श्ाने वाले इसलाम और ईसाइयत के आन्दोलनों को भी. 
हम भारतीय संस्कृति की धारा के प्रवाह से बिलकुल भ्रलग नहीं समझते । प्रथम्न तो, इन 
दोनों की आध्यात्मिकता और चैतिकता का आधार एशियाटिक' संस्कृति के इतिहास 
की परम्परा हारा भारतीय संस्कृति की मौलिक धारा तक पहुँच जाता है। हूसरे, 
इतिहाम-काल में भी, उनका भारतीय बौद्ध संस्कृति का ऋणी होना कोई अस्वीकार 
नहीं कर सकता । तीसरे, उन दोनों में कभ से कम ६५ प्रतिशत संख्या उन्हीं 
. की है, जो प्राचीन भारतीय संस्कृति के ही उत्तराधिकारी हैं; और श्राज भी उनमें 
घिद्यमान सांस्कृतिक मल्य की वस्तुश्रों पर भारतीयता की काफ़ी छाप है। हमारा तो 
विश्वास है कि हम, सहिष्णता से काम लेते हुए, उनकी वास्तविक धासिक भाव- 
नाश्रों को ठेस ने पहुँचाते हुए, उनमे सुप्त भारतीयता को जगा सकते हैं, और 
वे भी भारतीय संस्कृति की धारा से पृथक नहीं रह सकते । 
हमारे भत्त में, बौद्ध, जैन आदि धर्मों की तरह ही, भारतवर्ष की पूर्बोक्‍्त 
विषमताओों से ही इन संप्रदायों के प्रसार में काफ़ी सहायता मिली है और इनके 
द्वारा भारतीय संस्कृति भी प्रभावित हुई है, शर उसको कई प्रकार के साक्षात्‌ 
या अशाक्षात्‌ रूप से लाभ भा हुए हू । 
हम उपयरक्‍त आभान्दोलनों को भी एक प्रकार से भारतीय संस्कृति का उपकारक 
और शाधार वाह सबते हें। 
समष्टि-दुष्टि की आवश्यकता 
आवश्यकता है कि हम भारतीय संस्कृति के विकास को समझने के लिए 
उपर्युक्‍तत समष्ठि-दृष्टि से काम लें। प्रत्येक भारतीय, सांप्रदायिक एकरंगी दुष्टि 
को छोड़कर, भारतीय संस्कृति के समस्त छ्े्र के साथ अपने ममत्व को स्थापित 
करे और अपने को उसका उत्तराबिकारी समझे । 
यह ॒भारतोय संस्कृति स्वभावत्तः सदा से प्रगतिशील रही है और 
रहेगी । इसमें अपने जीवन को जो अबाघ घारा 'बह रही है, उसके द्वारा 
ही यह, भविष्य के वेशीय या श्रास्ताराषष्टुक मानवता के हिंत के श्रान्दोलनों 
का स्वागत करते हुए, अपनी प्राचीव परस्परा की रक्षा फरते हुए ही आगे 
बढ़ती जाएगी । इसी भारतोष संस्कृति में हमारी झास्था है। 
समृष्टि-दष्टि-मलक उपर्युक्त भारतीय संस्कृति की प्रगति और विकास को 
दिखाना ही प्रकृत ग्रन्थ का भुख्य अतिपाद्य विषय है। इसके लिए हंस ऋमश; 
उसकी विभिन्न धाराशों (जैसे-वैदिक, ओऔपनिषद, जैन, बौद्ध, पौराणिक, सर्त, 
इसलाम और ईसाइयत) पर विवेचनात्मक दृष्टि से विचार करेंगे । भक्त में, 
उसके भावी विकास पर भी दृष्टि खालने का हमारा विज्ञार, है।. हक 


दूसरा पारच्छेद 
भारतीय संस्कृति का दृष्टिकोण 


भारतीय संस्कृति के विषय में जो विचार-विश्रम फीला हुआ है, उराकी दूर 
करने के लिए, तथा आगे इस प्रस्थ में उसकी प्रगति और विकास के विषम में 
जो विचार हम प्रस्तुत करता चाहते हैं, उनको ठीक-ठीक समझने के लिए, अपने 
मत में भारतीय संस्कृति के दृष्टिकोण को प्रारम्भ में ही स्पष्ट कर देता आव- 
श्यक है। इसके बिना अगली विचार-पद्धति के प्रति बौद्धिक सहानुभूति के स्थान 
में पग-पग पर अ्रम और संदेह उपस्थित होने की संभावना रहेगी। 

यहाँ हण भारतीय संस्कृति के विष में दोन्‍चार मौलिक पिद्धान्तों का 
प्रतिपादत करते हुए उसके दृष्टिकोण को स्पष्ट करने का प्रयत्त करेंगे । सबसे 
पहले हम भारतीय संस्कृति स्वधावत्तः प्रगतिशील है, इस सिद्धाम्त को लेते हँ--« 


( 
भारतोय संस्कृति को प्रगति-शीलता 


प्राचीन जातियों में अपनी प्रथाओं, अपने आाचार-विचारों और श्रपनी संस्कृति 
को अत्यन्त प्राचीन काल से आनेवाली अविच्छिन्न परम्परा के रूप में मानने की 
प्रवृत्ति ध्रायः सर्वत्र देखी जाती है। अनेक धार्मिक या राजनीतिक प्रभाव वाले 
वंचझों की, यहाँ तक कि धामिक मान्यताओं से सम्बद्ध अनेक सदियों झ्रादि की भी, देवी या 
लोको सर उत्पत्ति की भावषत्रा के मूल में यही प्रवृत्ति काम करती हुई दीख पड़ती है । 

भारतदर्प में भी यह प्रवृत्ति अपने पूर्ण विस्तृत और व्यापक रूप में चिश्काल 
, से चली आ रही है। हमारे शास्त्रों में वरणित विविध विश्वाओ्रों और कल्लाओं की 
ब्रह्मा श्रादि से उत्पत्ति की भाववा अ्रथवा अनेक वंशों की दवी उत्पत्ति की भावमा 
उक्त प्रवृत्ति के ही स्पष्ट निर्दर्शन है। 


भारतीय संस्कृति का दृदिकोण १७ 


इधर अंग्रेजी शासन के दिनों में विदेशी विचार-धारा के आक्रमण के कारण 
हमारे धामिक तथा सांस्कृतिक विचारों में जो उधल-पुथल दिखायी देने लगी थी 
उसकी प्रतिक्रिया के रूप में उपर्यक्त प्रवृत्ति को और भी समर्थन और प्रोत्माहत 
दिया गया है। इसमें सबसे बड़ा हाथ प्रायेण उत रूढ़िवादी लोगों का रहा है 
जो अपने संकीर्ण स्वार्थों या अन्यविश्वासों के कारण साम्प्रदायिक वातावरण की परिधि 
से बाहर स्वच्छन्द खुले प्राणप्रद वायु में रह कर विचार ही नहीं कर सकते । 

इसके परिणामस्वरूप देश की साधारण जनता में प्रायः ऐसी भावना बंद्ध- 

# मूल हो गयी है कि उसकी धामिक झौर सांस्कृतिक झढ़ियाँ सदा से एक ही रूप 

में चली आयी हैं। दूसरे शब्दों में, साम्प्रदायिक दृष्टि के लोग स्वाभिमत भारतीय 
संस्कृति को, प्रभतिशील या परिवर्तनशील न मान कर, सदा से एक ही झूप 
में रहने वाली स्थितिशील मानने लगे हैँ । ह 

सनातन धर्म' या शाइवत धर्म” जैसे शब्दों के प्रायः दुरुपयोग ब्वारा उक्त 
भावना में और भी दृढ़ता लायी गयी | 

परन्तु विज्ञान-मूलक श्रषुनिक ऐतिहासिक वृष्टि से, जिसका उल्मेझ्ल हेम 
पिछले परिच्छेद में कर चके हैं, देखने पर तत्काल यह स्पष्ठ हो जाता है कि, 
यद्यपि भारतीय संस्कृति की यूत्रात्मा चिरत्तत से चल्नी भा रहीं है, वह अपने 
बाह्य रूप की दृष्टि से बराबर परिवर्तत-शील और प्रगतिशील रहीं है । 

पिछले परिख्छेंद में दिखायी गयी वैदिक तथा पौराणिक उपास्य दंवा की 
पारस्परिक तुलना से हमारी देवत|-विषयकत मात्यताशरों सें समय-भेद से होते वाला 
महान्‌ परिवर्तव स्पष्ट हो जाता है 

समय-भेद से ब्रह्मा आदि की पूजा की प्रवृत्ति और उसके विल्ञोप से भी यही बात 
स्पष्टवया सिद्ध होती है 

इसी प्रकार के परिवर्तत का एक ज्वलब्त उदाहरण हमको किसी समय में 
शिव के अर्थ में झढ़ 'ईश्बर' शब्द के सामान्य अ्रसाम्प्रदायिक देवाधिदेव ईश्वर के 
प्र में प्रयोग से मिलता है।' दक्षिण भारत में ईइवर' शब्द अरब भी केबल! 
साम्थदायिक शक्षिव के लिए प्रयुक्त होता है । 

इसी प्रकार के दो-चार अन्य तिदर्शनों को भी यहाँ देता अनुपयुवत ने होगा | 

यज्ञ शब्द को लीजिए । वैदिक काल में इसका प्रयोग प्राण देवताओं के 
यजमार्थ किये जाने वाले कर्म-कलाप के लिए ही होता था। पर कालाक्तर में 
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१, इस विषय में हमारा “मना80ए णी ह6 शैंकव एक का 
8 तल” क्षीर्षक लेख सप्तम शोरियंटल कॉफ्रेस की [2006४वीं785 
देखिए । उसी का विस्तुत हप छि्याछएक)त ऑशएक्ा॥ पैप्रपाछ, 
ए०! हैँ में प्रकाशित हुआ था ! का | 


श्द भारतीय संस्कृति का विकास 
श्रवेष् कारणों से वैदिक कर्म-काण्ड के क्षिथिल हो जाने पर यही शब्द शविक 
व्यापक अ्र्थों में प्रयुक्त होने लगा | इसी परिवर्धित दृष्टि के कारण भगगदूगीता, 
वैदिक यज्ञों के साथ-स्षाथ (जिचकों वह दब्य-यज्ञ कहंती है), तपोयन्लन, बोगयन्न, 
शामयज्ञ आदि का भी उल्लेख करती हैं । स्वामी दयावरद के अचुगार तो 
/पशित्प-व्यवह्ार और पदार्थ-दिन्नान जो कि 
है उसको (भी) यज्ञ कहते हे ।/ आजा विन्ोबा भावे का भूवांनन्यज्ञ तो 
झ्राज कब की जिल्ला पर है । 

इसी प्रकार ऋग्वेद', 'यजुर्वेद', श्राभुवेद! 'धनुर्वेद' आदि शब्दों में प्रयृक्त विद 
हब्ब स्पप्टतथा किसी समय सामात्येन विद्या ता ज्ञान के अर्थ में प्रयुषत होता 
था। कालान्‍्तर में यह अनेकानेक शाखाओं में विस्तृत सन्ब-ब्राह्मणात्मक चैदिक 
साहित्य के लिए ही प्रयुक्त होने लगा। उन झाखाओं में से भ्रनेकों का तो श्रव 


तामभात्र भी शेप नहीं है । यही वेद शब्द श्रव प्रायेण उपलब्ध बेदिक संहिताश्रों 


जगत्‌ के उपकार के लिए किया जाता 


के लिए ही प्रयुवत होने लगा हैं । 

इसी प्रवार 'जर्ण' दाब्द के भी विभिन्न प्रयोगों में समय-भेद से परिवर्तित होने 
वाली वर्ण-विषयक दृष्टियों का प्रभाव दिखाया जा सकता है। 

'यज्ञ' आदि जैसे महत्त्व के शब्दों का समय-भेद से होने वाला भिन्न-भिन्न 
श्र्थों में प्रयोग स्पष्टतया विचारों के घात-अतिधात तथा क्वामयिक झावश्यकताश्रों 
के फलस्वरूप होने वाली भारतीय संस्कृति की प्रगति की ओर ही संकेत करता है। 

आवार-विचार की दृष्टि से भी अनेकानेक स्पष्ट उदाहरणों से भारतीय 
संस्कृति कभी स्थितिशील ने होकर सदा प्रगतिशील था परिवर्तनशील रही है, इस 
सिद्धांत की पुष्टि की जा सकती है। 

शुद्र, अतिशूद्र कहलाने वाली भारतीय जातियों के प्रति हमारी कठोर दृष्टि और 
व्यवहार में सामयिक परिस्थितियों और सनन्‍्त-महात्माश्रों के श्रान्दोलनों के कारण शर्ने:- 
इन: होने वाला विकासोन्मुख परिवर्तन भारतीय संस्कृति की प्रगति-शीलता का एक 
उज्वल उदाहरण है । “व शाद्राय भति दह्यात्‌” (--शूद्र को किसी प्रकार का उपदेश 
नदे), तथा पश्चु हुवा एतच्छमशान यच्छृब्रस्तस्माच्छद्षलसीपे साध्येतव्यस्‌/ (८:-शुद्व 
लो मानों चलता-फिरता इसज्ात है। इसलिए उसके समीप में वेदादि नहीं पढ़ना 
चाहिए) बूद के प्रति इस कठोर और अशोभन दुष्टि से चल कर उसको हरि -|-जब 
मानने की दृष्टि में स्पष्ठतया आकाश-पाताल का अन्तर है । 
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१, देखिए भावद्गीता ४॥२५०३०, ३२९ तथा २।४२-४३ । २. स्वामी वयानन्द-क्तत 
आयिश्यरत्तपाला' से । ३. देखिए-- विदान्तसूत्र-जंक रभाष्य' ११३१३७८ १४. इस दृष्टि 


भेंद के विज़ूत इतिहास में एक प्रकार गे भारतीय संस्कृति का सारा इतिहास प्रतिबिश्बित ' 


झूपमें दिखाया जा सकता है । हम इस पर स्वतम्बरूप से फिर कभी बिचार करना चाहते *। 
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इसी प्रकार बिभिन्न विदेशी जातियों को आत्मसात्‌ (हम इसको शुद्धि! वहीं 
पातते) करने सें, बिद्वेयों में भारतीय संस्कृति के संदेश को पहुँचाने में, और 
वेव और शास्त्रों की दुरधिगस कोरठस्यों में बन्द उस सन्देश को जलता की भाषा 
में, तय: जनता के हा गाब्वे प्रतिनिधि सन्‍-अद्यत्मात्रों हारा, सर्वशाबारण के 
लिए सुलगा किसे जाने में, हमें उपर्क्त प्रगतिश्ञीलता का सिद्धास्त ही काम 
करता हुआ दीखता है। 

भारतीय मंस्क्रति के इतिहास के लम्ब काल में ऐसे स्थम्त भी अ्रवध्य आते 


हे जब कि उसके रूप में दोते वाले परिवर्तत झ्रापाततः विक्रासोन्मुख प्रगति को 
महीं दिवलाते। तो भी ये उसकी स्थिलि-शीलता के स्थान में परिवर्तन-शीलता 


को तो गिद्ध करते ही हैं। साथ ही, जैसे स्वास्थ्य-विज्ञान की दृष्टि से रोगावस्था 
अमचिकर होने पर भी हमारे स्वास्थ्य-विरोधी तत्त्वों को उन्चार कर उनको साश 
करके हमारे स्वास्थ्य में सहागक होती है, उसी प्रकार उन आपात: अवांछतीय 
परिवर्तनों को समझना चाहिए। वाभी-एभी उन परिवर्तनों के मूल में हमारी 
जातीय जात्मरक्षा की स्वाभाविक प्रवृत्ति या अन्य सामयिक आवश्यकता भी काम 
करती हुई दीखती है। इसलिए उतर परिवर्तनों के कारण भारतीय संस्कृति को 
अगतिशीलता के हमारे उपर्यक्त सामान्य सिद्धांत में कोई क्षति नहीं आती । 
यह प्रगतिशीलता या परिवर्ततशीलता का पग्रिद्धात्त केवल हमारी कल्पना नहीं 
है। हमारे धर्मशासस्‍्त्रों ने भी इसको मुवतकणष्ठ से स्वीकार किया है। 
धर्मशास्त्रों बा कलि-वर्फ्य प्रकरण प्रसिद्ध है। इसमें प्राचीम काल में किसी 
समय प्रचलित गोमेघ, अश्वभेव, नियोगअथा आदि का कलिखूग में निषेध किया 
गया है। विभिन्न परिस्थितियों के कारण भारतीय संस्कृति के स्वरूप में प्रगति 
या परिवर्तन होते रहे हैं, इस बात का, हमारे धर्मशास्‍्त्रों के ही शब्दों में, इससे 
अधिक स्पष्ट प्रमाण मिलना कठिन होगा । 
& .. इसके अतिरिक्‍त, प्रत्येक युग में उसकी आवश्यकता के झवुसार धर्म का 
परिवर्तन होता रहता है, इस सामान्य सिद्धान्त का प्रतिपादत भी धर्मशास्त्रों में 
स्पष्ठत; मित्रता है। उदाहरणार्थ, 
अस्ये कछृतयुगे धर्मास्त्रतायां दायरे बसे । 
अन्ये कलियुगे तृ्णां युगरुपानुसारत: । 
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... १, देखिए--श्रिथ कलिउज्यानि | बुहल्लारदीपे-समुद्यातु: स्वीकार; कप्तण्ड- . 
लबिधारणम्‌ ।....देवरशाचज्च सुतोत्यत्ति ३ धुपर्क' थे गोवेधः । मांसदा्म तथा श्रार्ड 
वामअध्याश्रमस्तथा ॥ .नरमेधाइबमेघकौ ॥...गोसेघक्ल तथा शत व इंसान 
धर्मान्‌ कलियूगें 'वर्ज्यनाहुर्ममीषिणः ॥ इत्यादि... (निर्णयसिस्, कलितवदतअ्रकरण) 
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युगेष्बावतंभानेष पधर्मोष्प्याब्तते.. पुन: । 
धर्मेष्बावर्तमानेष॒ लोकी5प्यावर्तते पुनः ॥। 
अतिथ्न शौचमाचारः प्रतिकाल विभिव्यते । 
सानाधर्मा: प्रवर्तन्ते मानवासां युगे यूुभे ॥। 
अर्थात्‌, सत्ययग, त्रेता, द्ापरर और कलियृग में युग को रूप या परिस्थिति के 
अनुसार 'धर्म' का परिवर्तत होता रहता है। युगनयुग में मनुष्यों की श्रुत्ति 
(नत्धामिक मान्यता की पुस्तक या साहित्य), शौच (स्वच्छुता का स्वरूप 
और प्रकार), भौर आचार (व्त्ञाचार-विचार या व्यवहार) सामयिक भश्राब- 
इयकताओं के अनुसार बदलते रहते हैं। 
धर्मशास्त्रों की ऐसी स्पष्ट घोषणा के होने पर भी, यह आज्चर्य की बात है 
कि हमारे प्राचीन पर्मशास्त्री विद्वानों के भी मन में भारतीय संस्कृति स्थिति-शील 
है” यह धारणा बैठी हुई है। गाँवी-युग से पहले के सांप्रदायिक विद्वानों के 
शास्त्रार्थ अब भी लोगों को स्मरण होंगे। उनमें यही निरधक तथा उपहासास्पद 
झगड़ा रहता था कि हमारा सिद्धान्त सनातन है या तुम्हारा । अब भी यह धारणा 
हमारे देश में काफ़ी घर किये हुए है। इसी के कारण सांप्रदायिक कदु भावना 
तथा संकी्ण विचार-धारा अब भी हमारे देश में सिर उठाने को और हमारे 
सामाजिक जीवन को विपाक्त करने को सदा तैयार रहती है। 
इसलिए भारतीय संस्कृति को सबसे पहुली मौलिक प्रावश्यकत्ता थह 
है कि उसको हम स्वभ्ावत्त; प्रगतिशील घोषित करें। उसी बद्षा सें भारतीय 
संस्कृति अपनी प्राचीन परम्परा, प्राचीन साहित्य श्रौर इतिहास का उचित 
सम्मान तथा गन करते हुए अपने अच्तरात्मा की संदेश-रप भानव-कल्याण 
की सच्ची भावत्रा से भ्रागे बढ़ती हुई, वतंमान ग्रबुद्ध भारत के ही लिए 
नहीं, किन्तु संसार भर के लिए उन्नति और शांति के मार्ग को विखाने में 
सहायक हो सकती है। 
यहू कार्य हसारा आाददों या लक्ष्य भविष्य में है, पद्चादवर्शिता में 
नहीं, यही भालने से हो सकता है। भारतीय संस्कृति रूपी गंगा की धार 
सदा आगे ही बढ़ती जाएगी, पोछे नहीं लौठेगी। पांचीन यग जैसा भी 
रहा हो, पुत्रः उसी रूप सें लौट कर नहीं झा सकता; हुमाशा कह्याण 
हमारे भविष्य के निर्माण में निहित है; हम उसके निर्माण में क्षपती प्राधीस 
जातीय संपत्ति के साथ-साथ नवीन जगत्‌ सें प्राप्य संपत्ति का भी उपयोग 
करेंगे, यही भारतीय संस्कृति को प्रगतिशोलता के सिद्धान्त का रहस्य और 
हृदय है । रा 
भारतीय संस्कृति का दूसरा रिद्वांत उसका असाम्प्रदायिक होना है। सीखे 
हम उसी की व्याख्या करेंगें-- 
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आल , 
भारतीय पंस्कृति की अश्चाप्रदाधिकत 
मंस्कृत में प्राचीन काल ये एफ कहावत चली भा रही है कि-- 
अतयो विभिन्ना: स्मृतयों विभिन्ना 
तेकी सुनिर्मस्थ मत प्रमाणस्‌ ॥ 

सर्थालू, जुततियों श्रीर स्पृनियों में परस्पर विभिन्न मत पांव जाते है। यही 
पास मसुनियों हक बियय में भी ठोक हैं। 

इसका अशिष्ाय यही है कि किसी भी राभ्य समाज में मतभेद और तस्पूलक 
गस्पयाय। का सेद या बाहुत्य स्वाभाविक होता है। इसका मूल कारण मनो- 
बेज्ञासिक दृष्टि थे अनुष्यों दी हताभाविक प्रवृत्ति ओर झचि में मेद्र का होना 
हो है। कोई व्यक्ति सवा से ही ज्ञानसअबान, कोई कर्म-प्रवान श्रौर कोई 
भविवन्या मावना-प्रधान होता है । फिर समय-भेंद तथा देश-भेंद से भी मनुष्यों 
की प्रवृत्तियों में भेद देखा जाता है। रेगिह्तान के शुघ्फ प्रदेश में रहते वालों के 
और बंगाल ज॑से नमी-अ्रधान प्रदेश में रहने वाज़ों के स्त्रभावों में श्रन्तर होता 
स्वाभाविक ही है। 

ऐसे ही कारणों से भारतवर्ष जैसे विद्याल ओर प्राचीन परम्परा वाले देश 
में अनेकानेक सम्प्रदायों का होता बिलकुल स्वाभाविक है। 

एव सीमा तक यह सम्प्रदाय-भेद स्वाभाविक होने के कारण व्यक्तियों की 
सत्यवृत्तियों के विकास का साथक होता है। यह तभी होता है जब कि उन 
विभिन्न सम्प्रदायों के लोगों के सामने कोई ऐसा उच्चतर आादणे होता है जी उन 
सब की परस्पर संबंदित श्र रास्मिलित रहने की प्रेरणा दें सकता हो। परच्तु 
प्रायः ऐसा देखा जाता 8 कि सांप्रदायिक नेताओं की स्वार्थब॒द्धि और धर्मास्चता 
या असहिष्णुता के कारण सम्प्रदायों का व्रातावरण दृषित, संघर्भभय और विषाक्त 
हो जाता है। उस दशा में सम्प्रदाय-भेद अपने अनुयायित्रों के तथा देश के लिए 
भी झत्यत्त हानिकर और पातक सिद्ध होता है। 

भारतीय संस्कृति की आनन्‍्तरिक धारा में चिरन्‍्तन से सहिष्णुता की भावना 
बा प्रवाह चला आया है। तो भी, भारतवर्ष में सम्प्रदायों का इतिहास बहुत 
कुछ जवर्थुकत्त दोपों मे युवत ही रहा है। आाधिक शोर राजनीतिक स्वार्थों के 
कारण और कुछ अंगों में धर्मान्चिता के कारण भी अपने-अपने चेताशों द्वारा 
सम्प्रदायों का और स्वभावतः शात्ति-प्रधान, पर भोली-भाली और मूर्ख, जनता का 
पर्याप्त दुरुपयोग किया गया ' 

साम्प्रदाथिक वैमतस्थ और झत्याचार का उल्लेख करने पर थ्राजवाल तत्कान 
हिस्दू-मुसलिग बेमनस्थ या पिछली शताब्दियों में दक्षिण भारत गे उसाइगां दास 
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हिन्द जनता पर किये गये अत्याचार सामने आा जाते हैं। थह सब तो निरसन्देह 
ठीक है ही । पर साम्प्रदाथिक अम्हिष्णुता ग्र।र अत्याचार का विशृद्ध भारतीय 
सम्प्रदायों में अभाव रह है, यह ने समझ लेना चाहिए। 

पौराणिक तथा पवर्मशास्त्रीय संस्कृत साहित्य में वर्णित उस व्यक्तिगत तथा 
सामहिक अत्याचारों' के आख्यानों या विधाना को, जो वास्तव में स्ाप्रदाषिक 
ग्रमहिंप्णता-गुलक यथा उसके ब्याज मे शजमीति-गुलबः थे, जाने दीजि।। देन 
उनका उल्लेख यहाँ नहीं करेंगे । यहां कुछ गन्य निदर्शनों को देना पर्याप्त हीगा। 
उदाहरणार्थ-- 

अमण-प्राह्मणम्‌' ( व्याकरण-महाभाप्य २।४।६ ) पद के शाधार पर श्रमणों 
(अर्थात्‌ बौद्धों) और ब्राह्मणों में सर्प और नहुल जैसी शत्रुता को उल्लेख हम 
पिछले परिच्छेद में कर चुके हैं। ईसवबी शर्तियों के प्रारम्भिक काल के आस- 
पास इस झत्रुता ने भारतवर्ष के राजनीतिक तथा धार्मिक बातावरण में जो हल- 
चल भचा रखी थी, वह ऐतिहासिकों रो छिपी नहीं हैं। भाज की अग्ाउप्रदागिक गरत 
सरकार के विरुद्ध सम्प्रदाय-बादियों का आर्दोलन उगके सामने कुछ भी नहीं है 

भगवान्‌ रूलु ने अपती समुस्भृति में बौद्ध जैसे सम्प्रदानों को नास्लिक ई 
नहीं कहा हैं, उनके धर्मग्रन्‍्थों को भी कुदृष्षि', तमोमिष्द' (८>ग्ज्ञानमूलक) और 
पमष्फल कहा हैं. । 

हस्तिता ताइयमानोडपि से गध्छेज्जेनमन्दिस्स । 

(अर्थात्‌, मदमत्त हाथी से पीछा किये जाने पर भी, जैन-मच्दिर में न जाए) ऐसे 
बचनों से और दक्षिण भारत में पूर्वमध्य काल में अनेकानेका जैन-बौद्ध गन्दिरों 
को जबर्दस्ती छीन कर पौराणिक मन्दिरों का झूप देने से भी सांप्रदामिक विद्वेष 
और श्रत्याचार के ही मिदर्शन हमारे सामने आते हैं। 

इसके अ्रतिरिक्त, नीचे लिखे उद्धरणों को भी वेखिए-- 

ज्यों वेदस्थ कर्तारों भण्डघूर्तनिशायथरा: । 

(तीनों बेदों के बनाने वाले भाट़, धूर्त ओर निशाचर थे); 
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उदाहरणार्थ, स्कन्द-पुराणान्तर्गत सूतमंहिता में शैच संप्रदाय के विरोधियों ये 

वाधन श्ौर शिरइल्लेदन का स्पष्टतया विधान किया है; जे “दावयात्रापराणां तु 
बाधकानां तु बापनस्‌ । शिवभक्तिरिति प्रोक्ता.... ॥ भत्मसाधननिष्ठानां दुषकृस्थ.... 
छेद शिरस:.... ॥॥ (सूतसंहिता ४॥२६।२६---३२) । रामायण में भगवान्‌ रामनस्य 
द्वारा शम्बूक (शूद्र) का वध प्रसिद्ध है । देद सुनते मात्र के अ्रपराध के लिए शात्र के 
कानों में रॉगा पिलासें की चर्चा हम प्रथम परिच्छोद में कर चके हे 

२. देखिए, “था वेदबाह्या: स्पृतयों याइथ कावच कुदृष्टणः । सर्वास्ता 

निष्फला: प्रत्य तमोनिष्ठा हिं ताः स्मृताः॥/ (मनुस्मृति १२९५) 
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धिग्‌ घिक कपाल भस्मण्द्राक्षविहोतम । 
ते व्यजेंदन्त्थज यथा । 
(सत्भस्म और रुद्राक्ष से जिसका कपाल विहीन है उसका अन्यज के समान दूर से 
ही परित्याग कर बे); 
भवन्तथरा ये थे ये व तल समनुत्रता: 0 
पालण्डिनस्ते भवनन्‍्तु. सच्छास्मपरियसल्थिनः ॥। 
(भागवत ४॥२।२८) 
( शर्थात्‌, शैवधर्म के अनुयायी वास्तव में पावण्डी और सच्छास्त्र के विरोधी 
होते है ); 
पथा दशा काप्ठ सर्वकर्मस महितस । 
तथा चक्राक्षकेतों विश: सर्वेकर्मस गहितः ॥ 
( अर्थात्‌, इमशान के काप्ठ के रामान ही चक्रांकित वैष्णव का सब कर्मों से 
बहिष्कार करना चाहिए। ) 
इसी प्रकार हमारे अनेक घामिक ग्रन्थ शैव, बेष्णव, जैन, बौद्ध आदि संप्रदायों 
के परस्पर बिद्वेष के भावों से भरे पड़े हैं। 
इस साम्प्रवायिक विद्वेष-भावना ने हमारे दार्शनिक ग्रन्थ दुपर भी कहाँ तक प्रवां- 
छत्ीय प्रभाव डाला है, इसका अच्छा तमूना हमको साध्यमुख्षक्क्श', प्राध्यभुखचपेटिका, 
वुर्जन-करि-पव्य्यानन' जैसे प्रस्थों के नामों से ही मिल जाता है। इन नामों में 
विद्वज्जव-सुलभ शालीनता का कितना अभाव है, यह कहने की बात नहीं है । 
दर्शन-शाश्त का विषय ऐसा है जिसका प्रारम्भ ही वास्तव में शाम्प्रदायिकता 
की संकीर्ण भावना की सीमा की समाप्ति पर होना चाहिए । इसलिए दार्शनिक 
क्षेत्र में विभिन्न सम्प्रदायों के लोग, सांप्रदायिक संकीर्णता से ऊपर उठ कर, सद्भा- 
, वर्ता और सौहाद के स्वच्छ वातावरण में एकन्र सम्मिलित हो सकते हैं। 
परन्तु भारतवर्ष में दाशंनिक' साहित्य का बविकाश प्राग्रेण सांप्रदायिक संघर्षे 
के वातावरण में ही हुआ था। इसलिए उत्त-उत सम्प्रदायों से संपृक्‍त विभिन्न 
दर्शनों के साहित्य से भी प्राय: सांप्रदायिकता को प्रोत्साहन भिलता रहा है। 
हमने अपने ईश्वर-विषमक लेख में (जिसका उल्लेख ऊपर हो चुका है) 
दिखलाया है कि न्याय-बंशेषिक दर्शनों का विकास शैव सम्प्रदाय से हुआ है । 
योग की परुषरा का भी झुकाव शैव सम्प्रदाय की और अधिक है। रहे पूववे- 
मीमांसा, जेदान्त, बौद्ध और जैस बर्शन- इनका तो स्पष्ठतया घरचिष्ठ सम्बन्ध 
बैदिक, वैष्णव, बौद्ध भर जैन सम्पदायों से ही रहा है। एक सांख्य-दर्शन ऐसा 
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१, इस' विषय में राजशेखरसूरि-कृत षड़दर्शन-समुध्चय, तथा हरिभद्रतूरि-क्षृत 
पडवर्शन-समच्चयय को भी देखिए ' 
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डे जिसकी दृष्टि प्रारम्भ से ही विशुद्ध दार्शनिक रही है। पर इसीलिए उसे 
ब्ेदास्तसूत्र-हांकरशाष्य' आदि मे अवैदिक वाह कर तिरस्कृत किया गया है। 

साम्प्रदायिक भावना की तरह ही जाति-पाँति का अनन्त भेद भी भारतीय 
समाज में वैपम्थ का कारण रहा है। अब भी नाना रूपों में हमारें समाज में 
फंला हुआ इसका बिप हमारे ग्रतेक वार्यकर्ताओं को अन्सशाकता बहिःशेव: 
सभामध्ये व बैष्णवा: इस उवित का लक्ष्य बनाता रहता हैं। 

इस प्रकार खिश्काल से आायेण विदार-संकीर्णता और परत्पर संघर्ष 

की भावना से परियुर्ण संग्रदायबाद, तदमिभूव दार्शनिक साहित्य शोर जाति- 

पाँति के भेद-भाव से जर्जरित वारतीय जनता में एकजातीयता के गधीन 

जीवन का संचार फरने के लिए, धानों एक उपाध्य झेव के रूप में, एकमाश्न 

प्रगतिशील तथा श्रसांग्रदाथिक भारतीय संस्कृति के शआादश का ही आश्रय 

लिया जा सकता है । 

भारतीय संस्कृलि प्रषप्श टाविक है, इसका प्रभिप्राय यह नहीं है कि भारतीय 
संस्कृति का सम्प्रदायों या सम्प्रदाय-लिशेष से कोई विरेध या झगड़ा ह। प्रत्युत 
नेतिकता तथा मानव-हित की भावना की सीमा के अन्दर बढ़ स्म्प्रवायां का 
सम्मान करती है और, किसी गुरूय धारा की सहायक सदियों के समान, उनको 
अपना उपकारक और पूरक मानती है। नेय्रायिकों की जाति जैसे व्यतितियों रे 
पृथक होते, हुए भी उन से पृथक नहीं रहती, इसी प्रकार भारतीय संस्कृति 
संप्रदायों से पृथक झर्थात्‌ स्वयं असाम्पदायिक होते हुए भी उससे पृथक नहीं है । 
इसी कारण, भारतीय संस्कृति के नाते में, मम्प्रदायों का परस्पर गम्बन्ध 
आदवरयुक्त और सौहार्द-पूर्ण होना चाहिए। उनमें होड़ या स्पर्धा भी हो तो वह 
मातव-हिंत और भारतीय संस्कृति के महत्त्व की बढ़ाने वाली बातों में होनी चाहिए । 

इस प्रकार अ्रमाम्प्रदायिक भारतीय संस्क्रति की भावन्रा ही सम्प्रदायों में 
पारस्परिक संघर्ष की भावना को सप्ट कर उसको अपने विशुद्ध कर्तव्य-पालन के 
लिए प्रेरणा दे सकती है। 

भारतीय प्रसक्षत का तीसरा सिद्धान्त है-- 
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भारतीय संस्कृति को भारत के समस्त इतिहास में मधत्व-भावना 
भारतीय संस्कृति की सतत-प्रवहण-शील धारा की तुलना हम भगवती गंगा 
को धारा से कर खुके हैं। जैसे गंगा की धारा मूल में किसी अज्ञात स्थान से 
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२. देखिए--न तथा श्रुतिविरुद्धमपि कापिल भतं थ्रद्धातुं शवयस्‌” (वेदतसूत्र- 
शकरभाप्य २१॥१) । ' ह 
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* लिकल कर, अलेकानेक दुरधिगम तथा दुर्गम ऊंचे-तीचे पर्वतों और प्रदेशों में होती 
हुई, अनेक विभिन्न धाराओं के जलपवाहां को आत्मसात्‌ करती हुई, अस्त में 
सुन्दर रमणीक रामतल प्रदेशों में प्रवेश कर ववीनतर गध्भीरता, विस्तार श्रौर 
प्रवाह के साथ आगे की शोर ही बहती है। ठीक उसी तरह भारतीय संस्कृति 
की धारा किसी भागेतिहासिक गज्ात युग से प्रारम्भ होकर, अनुकूल तथा प्रतिकूल 
विभिन्न परिस्थितियों में से गुजरती हुई तथा विभिन्न अ्रकार की विवार-धाराओं 
को प्रात्मसात्‌ करती हुई शनै:शर्ने: अपने विनालतर झीर गम्भीरतर छूप में शागे 

. बढ़भी हुई ही दिखायी देती है। विनिष्ट स्थानों के विशिष्ट माहात्त्य' के होने 
पर भी, जैसे गंगा की समस्त धारा में हमारी गान्यता है, इसी प्रकार 
भाश्तीय संस्कृति की दृष्टि से उसकी पूरी धारा में, दूसरे बब्दों में, भारत के 
समस्त इतिहास में हमारी ममत्य की भावना होनी लाहिए। ऐसा किये विना 
ने तो भारतीय संस्कृति! छब्द की ही कोई गार्थकता रहेगी श्र न देशब्यागी 
भारतीयत्व की भावना को ही हम जीवित रख सकेंगे । 

परन्तु दुर्भाग्य से अब तक हमारी स्थिति प्रायः उक्त सिद्धात्त के प्रतिकूल 
ही रही है। 

सांप्रदाथिकवा, निराशावाद और तज्जनित पद्चादवृष्टि वी भावना, विभिन्न 
संकीर्ण स्वार्थों की क्षति और उनके प्राचीन काल के, कुछ कल्पित और कुछ 
वास्तविक, अ्रम्युदयय की निराक्षाप्रद स्मृति, इत्यादि अनेक कारणों से हम उक्त 
आवश्यक सिद्धान्त की प्रायः अबहेलना करते रहे हैं; और ग्रह प्रवृत्ति प्रब तब 
उममें विद्यमान है। 

हमारे धर्मशास्त्रों मे थुगों के क्रम से घर्म के कह्वास का सिद्धान्त, पुराणों में 
“भन्‍्वान्तं क्षत्रियकुलम्‌” (अर्थात्‌ पन्‍्दों के वंध के माथ वैदिक परम्परा के पोषक 
जो क्षत्रिय राजा थें उनका अन्त हं। गया) यह कथन, अश्रवा कलियुग के 
दुष्प्रभाव का वर्णन, यह राब उसी प्रवृत्ति के उदाहरण हैं। 

वैदिक परम्परा के उस अन्तिम यूग के दिलों में, जब कि जन्वना जातिवाद 
खूब । बढ़ गया था और हमारे यज्ञों ने भी केवल याम्च्रिक द्रव्प-यज्ञों का रूप धारण 
कर लिया था, साधारण जनता के हित की आवाज़ उठाने वाले बौद्धजैव धर्मों 
के अ्रभ्युदय से तथा प्रथः उसी के फल-स्वरूप राजनीतिक प्राधान्य के दूसरों के 
हाथों में चले जाने से, वैदिक सम्प्रदाय के नेताओं में स्वभावत: उत्पन्न होने बाली 
समिशाशा ने ही उपयक्‍त विचारों को जन्म दिया था। । " 

इसी सांग्रदायिक (तथा राजनीतिक) प्रतिक्रिया के कारण हम देखते हैँ कि 

' उन श्ताब्दियों के तथा तदुत्तरकालीन संस्कृत साहित्य में विश्व को चमत्कृत' करते 
वाले बोद्ध-धर्म-सम्बन्धी राजनीतिक तथा धार्मिक अभ्युदय की कुछ सी चर्चा हीं 
है। यदि श्राधुनिक ऐतिहासिक अनुसन्धान इसके उद्धार को अपने हाथ में न 


रत भारतीय संस्कृति का विकार 


लेता, तो भारतवर्ष के गौरव और गये के इस स्वर्ण-यूग के इतिहास को हम 
सदा के लिए खो बैठते । 
शव भी, इस विद्या और ज्ञान के यूग में भी, हममें ऐसे संकीर्ण-दृष्टि सांप्र- 
दायिकों की कमी नहीं है जो समझते हैं कि महाभारत-काल के पश्चात्‌ भारत का 
जो भी महत्व का इतिहास है, वह, उनके लिए अश्चिकर ने हो तो भी, उनके 
गये और गौरव की वस्तु नहीं है। यहाँ तक कि कालिदामत के गंसार को प्रग्ध 
करने वाल शाकुत्तल वाटक से, भवितिसुधा के प्रवाह-रूप भागवत्त से, या भारत 
की कोटिंश: जनता की धामिक पिपासा को शास्त करने वाली तुलसीरामायण से हर 
भी उनको कोई वास्तविक उल्लास या प्रसन्नता प्राप्त नहीं होती ! 
इस प्रकार की एकांगी या पक्षपात की दृष्टि से ने तो हम भारतीय रांस्कृति 
के प्रवाह और परम्परा को ही समझ सकते हैं, न हम उसके साथ स्थाय करते हैं। 
वास्तव में भारतीय संस्कृति के प्रधाह और स्वरूप को समझते के 
,.लिए हमें जनता के विकास क्षी दृष्टि से ही उसका श्रध्ययत् करना होगा। 
: ; भारतीय इतिहास के विभिन्न कालों का महत्त्व 'भी हमें,” किसी ' सम्प्रदाय 
या राजवंश की दृष्टि से नहीं, किन्तु जनता की दृष्टि से ही मावना पड़ेगा । इस 
प्रकार के भ्रध्ययन से ही हमें प्रतीत होगा कि भारतोय संस्कृति की प्रगति 
में वेदिक युग के समान ही बौद्ध युग या सस्त-युग का भी महत्व रहा है । 
राजवंशों के इतिहास से ही किसी देश की संस्कृति का इतिहार यमाप्त 
नहीं हो जाता । राजबंश तो किसी नगर के बाह्य प्राकार के ही स्थानीश होते 
हैं। आकार के शअ्रन्दर प्रवेश करते पर ही प्रजा या जनता के वास्तविक जीवन 
का पता लगे सकता है। 
इसलिए जनता के जीवन के श्रविच्छिन्न प्रधाह को या लोक-संस्कृति की प्रगति 
को समझने के लिए किसी देश के समस्त इतिहास से सम्बन्ध और संपर्क स्थापित 
करना आवश्यक होता है । इसी को हमने ऊपर ममत्व-भावत्रा शब्द से कहा है । । 
इस ममत्व-भावत्रा के होने पर ही हम श्रप्ी-अपनी संकीर्ण सांप्र- 
दायिक भावनाओं को पृथक्‌ रखके, भारत के समरत भहात्‌ पपष्त्थों में, 
लाहे वे किसी सम्प्रदाय के या जाति के कहे जाते हों, ममत्व का, समादर 
का, अंद्धा का और गर्व का झलुभव करेंगे। शाजकल इस महान्‌ व्यक्तियों 
को सास्थ्रदायिकों ये अपने संप्रदायों की तंग कोठरियों में कैद कर रखा है। 
हमारा कर्तेव्म है कि हम उसको उस क़ेद से निकाल कर खुले अतांप्रवाधिक 
चातावरण में लावें, जिससे उनके उपदेशासत का लाभ समस्त देश को ही क्यों, 
सारे संसार को हो। | 
असांप्रदायिक भारतीय संस्कृति की भावना से ही यह हो सकता है । 
भारतीय संस्कृति के सम्बन्ध में अन्तिम सिद्धान्त है--- 


भारतीय संस्कृति का दृष्ठिकोण र्छः 


(/ कक.) 
भारतोय संल्कृति की अखिल-भारतीय भावना 
भारत के समस्त इतिहास में ममत्व-भावना की व्याख्या करते हुए हमने 
भारतीय संस्क्षति के ऐतिहासिक विस्तार की ओर संकेत किया है। उसी प्रकार 
भारतीय संस्कृति की श्रखिल भारतीय भावना का संकेत उसके देशकृत विस्तार 
की झोर हे । एऐपिडासिक विस्तार के समाव ही उसके अखिल दैशिक विस्तार के 
७ यि भी ममत्व-भाजना की आवश्यकता है 


इरको हमारे देश के प्राचोन नेताओं ने श्रच्छी तरह श्रनुभत किया था। 
इसीलिए हमारे धारिक तीर्थस्थान तेश के कोने-कोने में, प्रत्येक प्रान्त में, मिथत 
किये गये थे। हमारे कुम्भ जैसे धामिक गेले भी देश के विभिन्न प्रान्तों में 
बारी-वारी से होते है। इसीलिए प्रान्तों में किसी का भी राज्य हो, सब प्रान्तों 
के वासी धार्मिक यात्राओं में समस्त देश में जाते थे। सांस्कृतिक दृष्टि से वे 
समस्त भारत को अपना देश समझते थे। भारतीय संस्कृति की श्खिल-भारतीय 
भावना ही प्रान्तीय संघर्थों को बहुत-कुछ तियन्‍्ज्रण में रख संवाती है। 
परन्तु इस सम्बन्ध में हमारा कर्तव्य प्रान्तीय संघर्षों के प्रतिकार से 
ही समाम्त नहीं हो जाता। हमारा उत्तरदायित्व इससे बहुत श्रधिक है! 
ग्राज के भारतवर्ष की एक बड़ी समस्या उसका सांग्रवायिक्त संत्र्ष तथा 
पिछड़ी जातियों का प्रइष है। भारतीय संस्कृति की शखिल भारतीय 
भावना का अभिनय यही है कि हम उक्त समस्या का वास्तविक समाधान 
भारतीय संस्कृति की दृष्टि से कर सकें। भारतीय संस्कृति के सम्बन्ध में 
ऊपर विखलाये हुए सिद्धान्तों को दृष्टि में रख कर बड़े उदार हृदय से 
साम्प्रवायिक तथा पिछड़ी जातियों की समस्या को हाथ, में लेने से ही उसका. 
समाधान हम कर सकेंगे। सम्प्रदायों में परश्यर समावर और सम्मान की 
भावना स्थापित करने से, ऐसे जातीय तथा ऋतु-क्म्बन्धी पर्वों और विभिन्न 
संग्रवायों के धान्य महापुरुषों को जयस्तियों की स्थापना से जिनमें सब 
प्रेशपर्वकक भाग ले सकें, तथा अ्रधिक-रोआधिक सज्भावना के साथ बौद्धिक, 
चैतिक, साहित्यिक और कला-सम्बन्धी संपर्क स्थापित करने से ही सांभ्रदायिक 
समस्या का समाधान हो सकता है। 
इस प्रदत का विशेष विचार हम इस' प्रत्थ की अ्रन्तिम अवस्था में करेंगे । 
यहाँ तो हम केवल यह दिखलाना चाहते हैं कि भारतीय संस्कृति के स्वरूप 
के निर्धारण में हमारी दुष्ठि का पूर्णतया प्रगतिशील, असाम्प्रदायिक' और उदार 
होना अनिवार्य रूप से आवश्यक है। तभी सारा देश उसको अपना सकेगा. 
तभी वह देश के लिए कल्याणप्रद सिद्ध हो सकेगी । 


ये 
तीसरा परस्च्छेद 
कप किस करी, 2» हे 
रतीय संस्कृति की वज्ञानिक विचार-पडूति 

धारतीय संस्कृति के शाधार शोर भारतीश संस्कृति के दृष्टिकोण वें, सम्बन्ध 
में पिछले दो परिच्छेदों में जो विचार किया गया है, उम्से स्पष्ट है कि भारतीय 
संस्कृति की समष्टि-वृष्दि-मुलक दथा सख्भावनापृर्ण विवार-घारा के श्राधार पर 
है। भारतीय समाज की परम्परागत संकीर्ण साम्प्रदायिक भावनाओं में ऐसी कऋात्ति 
लायी जा सकती है, जिससे विग्रह, विधटन, सांप्रदायिकता, विचार-गंकीर्णता 
पश्चाददणिता तथा अन्बरूढ़िवाद के स्थान में ऋमशाः संग्रह, संवटन, अमांप्रवाशियाता 
विचार-औदार्य, आदर्ज-बादिता तथा प्रगतिवाद की भावनाओं को देश में स्थापित 
केथा जा सकता है। 

इस पारच्छेंद में हम मुख्य रूप से उस वैज्ञामिक प्रक्रिया के स्वरूप को 
दिखाना चाहते हैं, जिसके द्वारा ही भारतीय परम्परा से प्राप्त और विभिन्न 
सत्रदायों तथा बर्गो से संबद्ध विस्तृत साहित्य और लग्बे इतिहास का एक घार- , 
वाहिक जीवित परम्परा के रूप में ग्रध्ययन किया जा सकता है। 3 

उबत बैजानिक प्रक्रिया के स्वरूप श्रौर महत्त्व को स्पष्टतया समझने के लिए 
आवश्यक है कि पहले हम उस परम्परागत सांप्रदायिक विचार-पद़धति को समझ 
हें, जो चिरकाल से भारतवर्ष के विद्वानों में प्रायेण चली आ रहो है, और जिसके 
प्रभाव के कारण ही अब भी हमको देश और राष्ट्र की गम्भीर समस्याप्रों के 
विषय में ख़ले हृदय से विचार करने में कठिवता प्रतीत होती है । 


साम्प्रदायिक विचार-पद्धति 
। सांप्रदायिक विचार-पद्धति का मौलिक आधार एकसाज् दाब्द-प्रसमाण की 
' अधानता ही है, जिसका उल्लेख हम प्रथम परिच्छेद में कर चके है। 


९2 


भारतीय संस्कृति की वैज्ञानिक विध्ार-पद्धति णश्द 


का 


गब्ब-प्रमाण अपनी उचित सीमा के ग्रच्दर सब को मानना पड़ता है। हमारे 
प्रतिदिन के जीवन से शब्द-प्रमाण का, अ्पने-प्रपने विषयों के विशेषज्ञ बैच, डाक्टर 
आदि की बात का, कितना महत्त्व है, यह किसरी छिपा है ? अनुभवी विशिष्ट 
बिद्वानों या लेखकों की बातों या शब्दों में अपने विचारों की पुष्टि या समर्थन 
पाकर हम कितने प्रसन्न होते है? ऐसे ही विशेषज्ञों को, जिन्होंने अपने अनुभव 
और परीक्षण से किसी तत्त्व को साक्षात्‌ किया है, प्राचीन शास्त्रों की परिभाषा 
में श्राप्त” कहा जाता था, और उनके ही कथन को वास्तव में शब्द-प्रभाण' 
» कैहेना और मानना चाहिए । 
परन्तु, ज्योंही शब्द-प्रमाण अपनी सीमा के वाहर चला जाता है, प्रत्यक्ष 
अतुभव और परीक्षण के मौलिक श्रधार से विच्युत होकर जब केवल मान्यता 
और अन्ध-विश्वास पर स्थित हो जाता है, वह ऐसी विचार-पद्धति का जनक 
होता है, जो प्रायेण न केवल अपने को ही धोखा देती है, किस्तु संसार को भी 
व्यामोह में डालने वाली होती है । 
धार्मिक क्षेत्र में एक बार बुद्धिवाद, प्रत्यक्षानुभव तथा अन्य प्रमाणों से निरपेक्ष 
शब्द-प्रमाण के मान लेते पर, लोगों में सांप्रदायिकता के संकीर्ण भावों का भा 
जाता झनिवाय हो जाता है। भारतवर्ष की सांप्रदायिक परम्परा में इसी दृष्टि 
का, झब्देकप्रभाण-वादिता का, चिरकाल से साम्राज्य रहा है। शब्दप्रभाणका 
वयमभ्‌ । यच्छब्व आह तदस्माक॑ प्रभाणस्‌” (अर्थात, हम तो केवल शब्द को 
प्रमाण मानने वाले हे । हमारे लिए तो जो शास्त्र में लिखा है वहीं प्रमाण है) 
सहाभाष्य-प पशाज्लिक के इन शब्दों के अनुसार ही प्राय: हमारे स्षांत्रदायिकों के: 
विचार चिरकाल से चत्ने आ रहे है । 
“मसनुष्या या ऋषिषृत्कामत्सु बेवानत्रुबन्‌ 
को न ऋषिर्भविष्यतीति । तेभ्य एवं 
तर्कमृषि प्रायच्छन्‌ ।” (पिरुक्त, परिशिष्ट) 
( अर्थात्‌, सत्य या धर्म को बतलाने वाले ऋषियों के काल के समाप्त होने पर, 
मनुष्यों थे देवों से पूछा कि अरब हमारा ऋषि या मार्गदर्शक कौन होगा । तब 
देवों ने मनुष्यों को तके-रूपी ऋषि को दिया। ) इस प्रकार 'निशुक्‍त जैसे बेद- 
विधषयक महत्व के प्रस्थ द्वारा तर्क या परीक्षण को सत्यास्वेषण में प्रमुख स्थान 
देने पर भी, वेदान्तसूक्नः का यही कहना है कि तर्क का कोई ठिकाना नहीं है, 
-09/-००० >+ ४- ए-+ जप चीनलदाल न्य+ पल शीला न - «०0० -0+०००-0-+-९]भदीन एन नोज-0- «दान चने “0--००--0---0- ००-०9 
१. तु०-श्रिनुभवेन वस्तुतत्वस्यथ कात्त्पेत याथाष्यज्ञानवान्‌ श्राप्तः 2 
२. देखिए--- भ्राष्तोपवेशः शब्द:  (न्यायसूत्र १३१॥७) । ह 
३, तिर्काप्रतिष्ठानात्‌” (वेदान्तसूत्र २११६)॥ .. 
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गब्दअगाण के पीछेन्‍पीछे ही तक को चलता चाह्िए। धर्मशास्त्रों' में मी इस 


द्वारा अनुसन्धान करता चहिए । 

अपने बैयक्ितिक नरक को कुतकीणा के मार्ग के बचाने के लिए ऊपर के 
सिद्धान्त के मानने में शस्दव में कोई आपत्ति वहीं को जा गाकती । परत्मू ग् 
कुछ लोपष स्टार था अच्च-जिश्वाण के कारण अपने पप्रदाय हीं धाच्य एस्तकों दे 
मानब-कल्याण की दृष्टि से मौलिक अभिवराय को न राशझ कर उनके शब्दों को 


ही पकने लगते हैं, उसो समय ये सांप्रदायिद सहिप्णता के स्थान गे साध्रदाथिक _. 


अमहिष्णुता, संकीर्णता और दुगग्रह का दुष्प्रभाव जनता में फँलने लगता हैं। 
ऐसे ही कारणों से संकीर्ण सांप्रदायिदा भावनाओं का प्रसार देश में चिरकाल 
से चला आ रहा है। प्रहलों अन्य इसो दृष्टि से लिखें गये हैँ। हमारे धर्म- 
शास्त्र, पुराण, थशं तक कि दार्शसिक गन्थ भी, संकीर्ण सांप्रदायिक भावनाओं थे 
अन्पूष्ट नहीं रहे हे। सांप्रदाषिफ चियारणद्वति का तात्पर्य बास्‍्तविक सत्म के 
अन्वेषण में इसना नहीं होता, जितना कि अपनी मान्यताओं की (ग्रथवा भान्य 
पुस्तकों की) पृष्टि में या दूसरे सम्प्रदायों के खण्डन में होता है। यही इस 
पद्धति का सबसे बड़ा दोप है 
वब्दैकप्रमाण-बादिता-मूलक सांप्रदायिक विचार-पद्धति, मूल में बहुत कुंछ निर्दोषि 
होते हुए भी, जवे:-दर्त: सत्य-पक्षपालिता और गात्याम्वेषण की प्रवृत्ति से हटले-ह्ते, 
प्रायेण प्रबुद्धिपू्वक, कितनी दूर चली जाती है, यही हम नीचे दिखाना चाहतेहे। 
भारतवर्प में उपयकक्‍त भांग्रदायथिक विचार-पद्धति के इतिहास और विकास पर 
ध्यान देने से प्रतीत होगा कि उससे उत्पन्न विचार-जाप्रवृत्तियों को स्थूल रूप से 
तीन रूपों में दिखा सकते हँ--- 
(१) एकवाक्यता था समन्वय की भ्रवृत्ति, 
(२) अर्धान्तर या व्याख्या-भव की प्रवृत्ति और 
(३) प्रक्षिप्तवाद की प्रवृत्ति । । 
इनको क्रमश: हम नीचे स्पष्ट करेंगरे-- 
हू 
।.... एकवाबयता या सप्तन्वय की प्रवृत्ति 
सिद्धान्त-हूप से सत्य की रक्षा करते हुए, परस्पर सह्ठिष्णुता' के आधार पर, 
बिरोध में अधिरोध की स्थापता के लिए प्रयुक्त एकवाक्यता था शभन्‍्यय की 
>कलपनप--0-०-०-५४--००००--००००--०--००-०-००--००-०--०--०--०-००--०-०-००-०--०--००-००-००-०--०--०-००५-०--०--७-०७--०५ 
तु०- आर्ष धर्मोपदेश च वेबशास्त्राविरेधिना। पस्तकेंणानुसंक्ते स धर्म 
नेद सेंतर;।। (मनुस्मति १२१०६) 
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प्रवृत्ति की उपयोगिता था उपादेयता को कौन स्वीकार नहीं करेगा ? भारतीय 
संस्कृति की विचारधारा स्वगं इसी प्रवृत्ति का एफ उत्कृष्ट निदर्णव है। इस 
अन्ध ये हम झआझबरा: इसी जात का प्रतिपादन कश्ता चाहते हैं 
परन्तु साप्रदाविका विचार-पद्धति थे सथुद्भत जिस एकवादय्ता था समन्वय 
की प्रवृत्ति गे बहाँ हारा अभिप्नाय है वह उबत प्रक्तार की प्रवृत्ति से बहुत कुछ 
भिन्न है। वहाँ हमारा अभिप्राय प्रायेण शीमांसा-पद्धतित्मूलक्ष उप एकवाबयता 
था प्षमन्वय की प्रवृत्ति से है, जिसका उपयोग भारतवर्ष में अपने-अपने सांप्रदायिक 
अग्रा संप्रदाय-संबद्ध साहित्य में पाये जाने वाले परस्पर-विरुद्ध या विरुद्ध रूप में 
प्रतीत होने वाले मतों में, किसी प्रकार के संकोच या विस्तार के द्वारा, अविरोध, 
एकबाक्यता था पमत्वय को स्थापित करने के लिए किया जाता रहा है! 
प्राग्रेण सांप्रदायिक संघर्ष के वातावरण में ही इस प्रवृत्ति करा उदय नहीं, 
तो विस्तार तो अवश्य ही हुआ था । 
सांप्रदायिक संधर्ष के दिनों में विरोधियों के ग्राक्षेपों के कारण प्रायः इसका 
प्रयत्न किया जाता है कि अपने-अपने संप्रदाय में ही जो प्रवान्तर विरुद्ध मत पाये 
जाते है, उनमें किसी प्रकार अ्विरोध स्थापित किया जाए। 
झ्पनी सीमा के अन्दर यह प्रवृत्ति सर्ववा समुचित हो सकती है। किसी 
भी बुद्धिमान व्यक्ति के लेखों या कथनों में जो विरोध दिखायी देता है, बह 
प्रायेण आपातत: ही होता है भौर उसमें अविरोध स्थापित करता समुचित माना 
जा सकता है। 
परन्तु काल के भेद से या व्यक्तियों के भेंद थे पाये जाने वाले विचारों के 
भेद में झ्रावशइयक रूप से आ्राप्नहपु्वेक एकवाबंयता या समन्वय के स्थापित करते 
का प्रयत्त करना स्पप्टतः उपर्युक्त प्रवृत्ति की उचित सीमा का अतिक्रमण माना 
' भाएगा। 
भारतवर्ष में इस प्रकार झ्ौवित्य के अतिक्रमण की कहाँ तक चेष्टा की जाती 
रही है, इसको हम दो-चार निदर्शनों द्वारा दिखाना चाहते है । 
विभिन्न कालों में और विभिन्न विचारकों द्वारा प्रतियादित मतों के संग्रह-रूप 
४पनिषदों में यह स्वभावतः संभव है कि विश्व के मूल-तत्व के विषय में मुनियों 
के विदारों में परस्पर थोड़ी-बहुत विभिन्नता पायी जाए। इसलिए यह स्वाभाविक 
ही है कि एक जगह उस मूलतत्त्व को ब्रह्म के रूप में, अच्यत्र प्राण था आाकाझ्ादि 
के रूप में बर्णन किया गया है। इस प्रकार का दाशनिक मतभेद संसार में सब 
जगह और सब कालों में पाया जाता है। ऐसा होने परे भी, वेबास्त-सुत्र 
(सत्जत्तस-मीर्भासा) की रखना का मुख्य सद्देश्य यही है कि किसी अकार उप» . 
निषदों के ग्रन्त्गत विभिन्न मतों में एकवावयता दिखायी जा सके। 
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न्ध्णै 
हम थी | 


इसी प्रकार धर्मशास्त्रो और कर्मकाण्डो में पाये जाने वाल परस्पर विरोधों 
या विभिन्नताओं का समाधान, काल-भेद से होने वाली स्वाभाविक परिवर्तन-शीलता 
के झ्राधार पर न मान कर, प्रायेण उक्त प्रवृत्ति द्वारा ही दिखाने का प्रथत्त 
किया जाता रहा हे । 

तथाकथित आस्तिक दर्शनों में जो परस्पर विरोध पाया जाता है, उसका 
समाधान भी प्रायेण उक्त प्रवृत्ति के द्वारा ही किया जाता है। 

अपने-अपने सम्प्रदायों में शब्द-प्रमाण के रूप में अभ्युपगत सिद्धान्तों की दुष्ठि 
से प्राचीन साहित्य में पायी जाने वाली तद्विरुद्ध बातों के समाधान के लिए' 
सांप्रदाथिकों का यही सबसे पहला उपाय है। इतिहास में उनके अपने सिद्वान्तों 
के विरुद्ध घटनाएँ हुई हैं, इसको तो यथासम्भव वे मानेंगे ही नहीं। कालमेंद 
से विचारों में परिवर्तन होता रहता है, इसको भी वे प्रो: नहीं मान सकते । 
इन्हीं कारणों से विदेशी जातियों के, लाखों की संख्या में, इतिहास-अमिद्ध भारतीय- 
करण को, अथवा इतिहास ये सिद्ध दूर-देशान्तरों के लिए भारतीयों की राधुद्र- 
यात्रा को हमारे सांप्रदायिक वर्मशास्त्री कोई महत्त्व नहीं देते । प्रचलित धर्म- 
शास्त्रीय सिद्धान्तों के विरुद्ध विधवा-ब्िवाह, क्षत्रिय का संन्यास-अहण, ब्रह्मविद्योप- 
देश, था वर्ण-परिवर्तत जैसी कोई बात यदि प्राचीन ग्रन्थों में उल्लिखित मित्र ज्यती' 
है तो उसका समाधान भी ये सांभ्रदायिक विद्वान किसी प्रकार उपयक्त समन्वय" 
वाद की प्रवृत्ति के द्वारा ही करते हैं। 

ऐतिहासिक बुद्धि के अभाव औ्रौर विचार-स्वातत्थ्य के सिद्धान्त को से मानने 
के साथ-साथ, उक्त एकवाक्यता या समन्वय की प्रवृत्ति का एक बड़ा दोष यह 
। है कि वह प्रायः अपने-अपने सम्भदाय में ही सीमित रहती रही है। यदिः 
सांप्रदायिक भावना से रहित होकर इस प्रवुत्ति का उपयोग विभिन्न समिदा मर के 
परस्प+ ममत्व, के लिए किया गया होता, तो यह कहीं अधिक उपयोगी सिद्ध 
होती और । सम प्टि-वृष्टि-मू लक भारतीय संस्कृति के मिद्धान्त के पास तब हमे 
ला सकती । परल्तु संकुचित उपयोग के कारण इससे साम्प्रदायिकता को ही बल 
मिलता रहा है। हि है 

जैसा हम ऊपर कह चुके हूँ मारतीय संस्कृति की विचारधारा भी एक- 
वाक्यतां या समन्वय की प्रवृत्ति को मातती है। परततु उसका दृष्टिकोण, संकुचित' 
न हूवर, पता उदा* ४। इसपा हारण उनकी चैशानिद सिधार-पक्षति ही है 
जिसका निर्देश हम झ्रागे चल कर करेंगे | 

. एकवाक्यता या समत्वय की प्रवलि से सांप्रदायिकों का शव जगह काम नहीं” 
चलता | इसलिए विवश्ञ होकर उत्हें शर्धास्तिर या व्याध्यानंद की प्रवृत्ति का ग्राश्य 
लेना पड़ता है। उसी के स्वरूप को हम नीचे दिखाते हैं-- 


ज्खा 


ड 


भारतीय संस्कृति की वेज्ञानिक विचारूपद्धति ३३ 


( ४२ ) 
अर्थान्तर या व्याख्या-भेद की प्रबुत्ति 

उपर्युक्‍त एकवाक्यता या समन्वय की प्रवृत्ति के साथ-साथ, सांप्रदाथिक विचार- 
पद्धति की दूसरी प्रवृत्ति छब्दों, वाक्‍्यों, या संपूर्ण ग्रन्थों के ही श्रर्थान्तर या 
व्याख्यान्तर करने की है। भारतवर्ष में यह प्रवृत्ति भी पराकाष्ठा तक पहुँची 
हुई मिलती है। 

इस प्रवृत्ति का प्रारम्भ हमें ब्राह्मण-ग्रन्थों के काल से ही मिलता है। उपनि- 
षदों में भी यह प्रवृत्ति दिखायी देती है। किसी भी मन्त्र या ऋचा की व्याख्या 
कई प्रकार से की जा सकती है और इस प्रकार उससे अपने अशभिप्राय या मत 
की पुष्टि की जा सकती है, प्रायः ऐसा मान कर ही वैदिक मन्त्रों या ऋचाशं के 
उद्धरण इस ग्रन्थों में दिये गये हे । 

यह प्रवृत्ति धीरे-धीरे बढ़ती गयी। अश्रन्त में तो पूरे-पूरे ग्रन्थों की अपने-अपने 
मत के श्रनुसार व्याख्या करते का रिवाज-सा हो गया। इसका सबसे अधिक 
प्रसिद्ध निदेशेन प्रस्थान-त्रणी (>>उपनिषद्‌, वेदान्तसूज, और भगवद्गीता) की 
विभिन्न सांप्रदायिक व्याख्याएँ हैं । शंकर, रामानुज, भध्व आझ्ादि सांप्रदायिक 
आखार्यों की इन प्रन्धों पर व्याख्याएँ तो प्रसिद्ध ही हैं; इधर नवीन सांप्रदायिक 
विद्वानों ने भी अपनी-अ्रपनी व्याख्याएँ लिखी हैं । 

अपने-अपने सिद्धात्तों को शब्द-प्रमाण-मूलक सिद्ध करने के लिए सांप्रदायिक 
बिद्वानों का बरावर यही प्रयत्न रहा है कि किसी न किसी प्रकार अपने पाण्डित्य 
के बल पर प्रामाणिक ग्न्थों की अपने अनुसार व्याख्या करके अपने सिद्धान्त की 
पुष्टि की जाए। 

श्राजकल तो यह प्रवृत्ति उपहास की सीमा तक पहुँच गयी है। वेद के 
मन्‍्त्रों को कामदुघ मान कर, उनमें से अपने-अपने अ्भीष्ट अर्थ को निकालने की 


' चैष्ठा की जाती है। आधुनिक जगत्‌ का कोई विज्ञान या आविष्कार ऐसा न 


होगा, जिसको वेद से सिद्ध करने का भ्रयत्तना मे किया जाता हो। रेल और 
तार का तो वेद से तिकालना साधारण-सी बात है। परन्तु आश्चयें की बात तो 
यह है कि दूसरों द्वारा श्राविष्कृत विज्ञानादि की पुष्टि में ही ऐसा किया जाता 
है । ये बेदिक विद्वान स्वोपज्ञ-झप से कोई नया विज्ञान या आविष्कार वेद से 
नहीं निकाल पाते। 

इन साम्प्रदाथिक बिह्ठानों की कृपा से वेद भानमती का पिटठारा” बन गया 


'.है। हाथ डालते ही मनचाही बरतु उसमें ये लिबाली जा राकती है। वेद फे 


जज, 


अनेक स्थलों गे जहाँ एक पञ्ष मृत्कथारू, अवतासरताद, नूर्तिपुजा, य्रज्ञों में पशु- 
बलि, वेद पते आदि कौ पुष्टि करता हैं, वहाँ दुतरा पद्ष उन्हीं स्थलों से 
2 


हि 


श््ड जारतीय संस्कृति का विकास 


तद्दिपरीत अर्थ निकालने का प्रयत्त करता है। एक पक्ष से स्वीकृत देवों! को, 
जिलके मानने पर सारा वैदिक कर्मकाण्ड निर्भर है, दूसरा पक्ष विद्वानों! के अर्थ 
में लेता है। इस दृष्टि से वेद और वेदिक साहित्य में देव', पितृ” (पितर:), 
आंस' जैसे शब्दों का भी प्र्थ अनिश्चित ही रह जाता है ! यदि वास्तव में ऐसा 
ही है, तब तो प्रश्न किया जा सकता है कि वेदों का महत्त्व ही कया रह जाता है ? 

एक बार १६४० के लगभग वेदों के एक प्रसिद्ध विद्वान ने हमारे सभापतित्व 
में दिये गये अपने भाषण में माटेस्यू-चेस्सफोर्ड रिफार्स! के अनुसार जो 
घारासभाएँ श्रादि भारतवर्ष में चलायी गयी थीं उनके स्वरूप को बेदों के प्रमाणों 
से सिद्ध करके दिखला दिया था! हमारा विश्वास है कि वही विद्वान वर्तमान 
भारतीय संविधान को अथवा किसी श्रन्य संविधान को भी उसी सरलता से वेदों 
के आधार पर सिद्ध कर सकेंगे ! 

हम नहीं कह सकते कि इस प्रकार, वर्तमान को प्राचीन काल में आरोपित 
करने की प्रवृत्ति ( 3780॥7०ं877 ) पर निर्भर, मनमाने अर्थ मान्य भ्न्‍्यों 
पर लादनें से हम उनका मान बढ़ाते हैं या उनको उपहासास्पद बनाते हें? 

कुछ भी हो, यह स्पष्ट है कि सांप्रदायिकों की भ्र्थान्तर करने की उपर्युक्त 
उपहासास्पद प्रवृत्ति का मूल व तो इतना शब्द-प्रमाणबादिता में या सत्यान्वेषण 
की भावना में होता है, जितना कि “घर भिए्वा पढे छित्ता' के अनुसार सत्यार्थ 
की बलि भी देकर अपने पक्ष की पुष्टि करने की इच्छा में होता है । 

परन्तु अर्थान्तर करने की भी सीमा है। अनेक स्थलों में श्र्थान्तर करने से भी 
सांप्रदायिकों का काम नहीं चलता । वहाँ उन्हें प्रक्षिप्तताद का आश्रय लेना 
पड़ता । उसी का स्पष्टीकरण हम नीचे देते हैं :-- 


(० हे“) 
प्रक्षिप्तवाब' को प्रवृत्ति 


मुख्य रूप से शब्द-प्रमाण को ही मान कर चलने वाले सांप्रदायिक लोग 
जब अपनी मान्यता की कोटि के ग्रन्‍्यों में ऐसे स्थल पाते हैं, जिनकी न तो अपने 
सिद्धान्तों से एकवाक्यता दिलाबी जा सकती है, और न व्याख्यान्तर ही किया 
जा सकता हैं, उस दक्षा भें वे उन स्थलों को विन्ता किसी संकोच के, आसानी 
से, प्रक्षिप्त (पीछे से मिलाया गया) कह देते हैं। 

इसमें सन्देह नहीं कि ग्रन्थों में, विद्षेषतः प्राचीन प्रन्‍्थों में, धास्तविक झूप 
में भी जक्षेपों का होना संभव है। परन्तु इनका क्षेत्र तथा प्रकार भी परिमित 
ही होता है। वैज्ञानिक पद्धति के आधार पर प्रनेक प्रकार के साक्ष्य से ही ऐसे 
वास्तविक प्रक्षेपों का निर्णय किया जा सकता है। केवल श्रपने सिद्धान्त के विरोध 


भारतीय संस्कृति की वेज्ञालिक विचार-पद्धति £ह। 


' के कारण ही किसी स्थल को प्रक्षिप्त कह देना, सत्य की हत्या के साथ-साथ, 
दुशाहस भी है। 

प्रक्षिप्तवाद की प्रवृत्ति के विशेष उदाहरणों को देने की श्रावश्यकता नहीं है । 
फिर भी दो-चार उदाहरण देना यहाँ अनुचित न होगा । 

मृतक-आ्राद्ध, अवतार-वाद, देवमंदिरों में मूर्ति-पूजा, वैदिक कर्म-काण्ड 
पशु-वलि आदि को न माननेवाले सांप्रदायिक लोग जब मनुस्मृति जैसे प्रस्‍्थों 
मृतक-भ्राक्ठ, भगवद्गीता , में अवतार-वाद, वाल्मीकिरामायण में देवमन्दिरों 
मूतिपूजा या इसी प्रकार की अन्य पौराणिक धर्म की बातें, तथा श्रौतसूत्रों 
और ब्राह्मण-प्रन्थों में यज्ञ में पद्ु-बल्ि के प्रतिपादक स्पष्ट स्थलों को पाते हैं 
तब उनको प्रक्षिप्त कह कर ही किसी प्रकार विरोधियों से अपने प्राणों की रक्षा 
करते है। ये लोग कभी-कभी ऐसे ग्रन्थों के, तथाकथित प्रक्षिप्तांशों से रहित, 
'बिशुद्ध/  (?) संस्करणों के प्रकाशन का भी साहस करते हैं! 

उपर्युक्त प्रक्षिप्तताद से मिलती-जुलती ही सांप्रदायिक विचार-पद्धति की कुछ 
अन्य प्रवृत्तियाँ भी हैं, जिनका संक्षेप से सिर्देश करता यहाँ अवुचित न होगा । 


( ४) 
साँप्रवायिक विचार-पद्धति की अच्य प्रवृत्तियाँ 


सांप्रदायिक विचार-धारा शब्द-प्रमाण के प्राधान्य-वाद पर निर्भर है, यह हम 
ऊपर बता चुके हेँ। इसी कारण सांग्रदायिक लोग देश में परम्परा से प्राप्त 
धार्मिक साहित्य में या तो प्रामाणिकता की दृष्टि से तर-तम-भाव की कल्पना 
करते हैं या उसके अ्रंश था अंशों को श्रप्रामाणिक ही कहते हैें। 

उदाहरणार्थ, पुराणों-उपपुराणों का बड़ा विस्तुत साहित्य भारतीय परम्परा से 
चला आया हैं। वर्तमान पीराणिक हिन्दू-धर्म के स्वरूप और विकास को समझने 
के लिए उनको एक अथी में हम धार्मिक विश्व-कोश कह सकते हैं। ऐसिहासिक 
सामग्री की दृष्टि से भी उनका श्रद्धितीय महत्व है। देश और विदेश के विद्वान 
अ्रब॒ उनके महत्त्व को मुक्त-कण्ठ से स्वीकार करने लगे हैं। 

ऐसा होने पर भी कुछ सांप्रदायिक दृष्टि के लोग उनकी निनन्‍्दा करते हुए 
नहीं थकते, उनको सर्वथा हेय तथा श्रप्रामाणिक ही समझते हैं। 

'इसी प्रकार धामिक साहित्य में ही स्वसःप्रभाण और परतःप्रमाण कौ क्पना 
भी दाब्द-प्रमाण-वादी सांप्रदायिकों की श्रनैतिहासिक मनोवृत्ति का ही परिणाम है। ' 
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१. तु ०--धर्मस्थ शब्दमूलत्वावह्ब्दमनपेक्ष्य स्थातू । विरीधे त्वनपेक्ष्य स्थाइसंति 
हामुमानम्‌ ।/ (सीमांसासूत्र १३।१, ३) । इसी पसंग में सनुस्मति (२:१३ )पर कुल्तुक 
तु भ्ृतिरेव यरीयती 


भट्ट की "का देखिए---“अत एवं जाबालः-शुतिस्मृतिविरोधे तु 


नर #ंद आए 


३६ भारतीय संस्कृति का विकास 


सच्ची निर्दोष सांप्रदायिक सिप्ठा के आधार पर किसी य्त्थ-विद्येप में पवित्रता 
और श्रद्धा की भावना दूधरी बात है। वह क्षम्य ही चही, प्रशंसनीय भी हो 
सकती है । परन्तु वसी ही श्रद्धा के आवेग के कारण परम्परा से प्राप्त किसी विस्तृत 
साहित्य के प्रति विरोध और अम्रहिष्णुता की भावना किसी प्रकार क्षम्य नहीं कही 
जा सकती । 

संकीर्ण सांप्रदायिक मनोवृत्ति की एक दूसरी असहिष्णुता की प्रवृत्ति श्रौर भी 
अग्रधिक शअ्रक्षम्य होती है। इसका निरदर्शन हगकों नवीन वैज्ञानिक पद्धति श्रौर 
उससे प्रवर्तित विज्ञानों और आविष्कारों के प्रति उसकी स्पप्ट या अस्पष्ट असहान- , 
भूति में मिलता है। 

जहाँ तक भौतिक विज्ञानों या झाविष्कारों का सम्बन्ध है, यह प्रयृत्ति दो 
रूपों में प्रकट होती है। यदि उनके विषय में गुण-पक्ष और दोष-पक्ष दोनों हो 
सकते हैं, तब तो उनके दोष-पक्ष पर ही बल दिया जाता है। केवल भुण-पक्ष 
के होने पर, गृण-पक्ष को लेकर यह सिद्ध करते का प्रपत्त किया जाता है कि 
उन विज्ञानों या आविष्कारों का उल्लेख हमारे प्राचीन ग्रन्थों में भी पाया 
जाता है। 

परच्तचु जो नूतन विज्ञान और आविष्कार भौतिक नहीं हैं, उनके विषय में 
तो संप्रदायवादियों का प्राय: यही कहना होता है कि वे वैज्ञानिकता के श्राधार 
से ही रहित हैं। १६वीं और २०वीं शताब्दियों ने भाषाबिज्ञान, मामवजाति- 
विज्ञान, पुरातत्वविज्ञात, पुराणविज्ञाब, मतविज्ञान आ्रादि अ्रनेक तबीव विज्ञानों 
को जन्म दिया है। इन विज्ञानों से अनेक प्राचीत धारणाओं को धक्का लगा है । 
प्रायः इसीलिए इनके प्रति सांप्रदायिकों में तीक्ष विरोध-भावना पाथी जाती' है । 
ऐसे सांप्रदायिक बिह्ानों की कसी सहीं है, जो सांप्रदायिक मंचों पर, जहाँ धर्म- 
सदाचार का ही उपदेश होता चाहिए, इत नवीन विज्ञानों की हँसी उड़ाते हुए 
उनका खण्डन करते हूँ। कभी-कभी वे यह भी कहते सुने जाते हैं कि इन 
'तथाकथित' विज्ञानों के चलाने में पाइचात्य विद्वानों का एक भयागक पडुयन्त्र है 
जिसका अन्तरपिप्राय अपने देश के पारम्परिक विश्वासों और बारणाशों को केवल 
अवका पहुँचाना है! 

वास्तव में संकीर्ण सांप्रदायिक मनोवृत्ति के साथ, चाहे वह पश्चिम की हो 
या पूर्व की, ऐसी अनुदार भावना स्वभावतः ही रहती है। 

ऊपर के अतिपादत से स्पष्ट हो गया होगा कि मुख्यतः ऐतिहासिक दृष्टि 
के ने होने से, ओर अनुभव तथा परीक्षण आदि से निरपेक्ष शब्द-प्रभाण को ह्टी 
प्रधान पद देने से, सांप्रदायिक विचार-पद्धति, सत्यास्वेषण के स्थान में, उलटे अर्थ 
की संपादिका ब जाती है। उससे एक ओर सत्य की हत्या का, और दूसरी 
ख्लोर विचार-स्वार्तत्य के सर्वथा प्रतिषेध का भय उपस्थित हो जाता है। 


च्च्ा 


भारतीय संस्कृति की वैज्ञानिक विवार-पद्धति ३७ 


उसका एक बड़ा दोप यह भी है कि बह अपनी दृष्टि सदा अपने ही संप्रदाय 
के ग्रन्थों में परिभित था वद्ध रखती हुई, न केवल गपये से भिन्न संप्रदाय के 
ग्रन्‍्थों के विपय में, किल्‍तु देश की लम्बी परम्परा के विभिन्न ह्वरों से संबद्ध 
विद्ञाल साहित्य आ्रादि के विपय में भी प्रायः उपेक्षा ही दिखाती है। 

ऐसे ही कारणों से भारतीय संस्कृति की विचार-धारा के लिए, जिसका 
सम्बन्ध भारत के समस्त वाह्मय और इतिहास से है, संकुचित सांप्रदायिक 
विचार-पद्धति को छोड़ कर, बैश्लानिक विचार-पद्धति का ही भ्रवलम्बन श्रावश्यक हों 
जाता है। उम्ती के स्वरूप और महत्त्व को हम संक्षेप में नीचे दिखाना चाहते हें । 
वेज्ञातिक विचार-पंद्धति 

वैज्ञानिक विचार-पद्धति का मुख्य आधार उसकी तुलनात्मक और ऐतिहासिक 
ग्रक्रिया हैं। किसी बिपय के स्वरूप को उपपत्ति और युक्‍क्ति के सहित समझने 
के लिए हमें उसके इतिहास और विकास के साथ-साथ उसकी वर्तमान अ्रापेक्षिक 
परिस्थिति को भी ठीक-ठीया जानना शावश्यक होता हैं। 

इसलिए व्यापक दृष्टि से भारतीय संस्कृति के स्वरूप, स्वभाव और विकास 
को, उसकी भ्त्यंत प्राचीन काल से झ्ाने बाली धाराबाहिक जीवित परम्परा को, 
ठीक-ठीक समझने के लिए उसके इतिहास को जानने की श्रत्यन्त श्रावश्यकता है । 
इसके लिए सत्य के असच्वेषण में तत्पर, किसी प्रकार के पूर्वग्रह तथा पक्षपात से 
रहित, विवेचवात्मक व्यापक ऐतिहासिक बुद्धि की आवश्यकता है। इस ऐति- 
हासिक बुद्धि के परिपाक के लिए श्रन्य प्राचोन-परम्परागत संस्क्ृतियों के परिज्ञान' 
के साथ-पाथ भाषा-विज्ञान, मानव-जाति-विज्ञान, पुराण-विज्ञान आदि नवीन विज्ञातों 
के सिद्धान्तों को भी जानने की अपेक्षा होती है। 

भारतीय संस्कृति की कोई ऐतिहासिक विकासात्मक परम्परा है, यह दिखाने 
के लिए हमें अभिवार्य रूप से उसकी प्रगतिशीलता के सिद्धान्त को मानता आाव- 
श्यक हो जाता है। प्रगतिशीलता के सिद्धान्त को माल लेने पर ऐतिहासिक शोध 
में क्षांप्रदाथिक विचार-पद्धति और उसकी पूर्वोक्त प्रवृत्तियों के लिए कोई स्थान 
ही नहीं रहता | सत्यान्वेषण की भावना से प्रवृत्त ऐतिहासिक का कर्तव्य है कि 
वह ॒ सब प्रकार के पूर्वग्रह और पक्षपात से रहित होकर भारतीम संस्कृति के 
विभिन्न काणों की चस्वु-स्थिति का. निरूपण करें। इसलिए उसको भयत्त करना 
पड़ता है कि उसकी विवेचना पर किसी सांग्रदाथिक झुकाव का किसी प्रकार का 
अनुचित प्रभाव न पड़े और वह प्रत्येक काल के साथ न्याय कर सके | ऐसी 
अवस्था में न तो उसे बलातू कृत्रिम एकवाकयता या समस्वय की, ने अर्थान्तर की, 
और न प्रक्षिप्तवाद के आश्रय की अपेक्षा होती है। बह कियी भी वस्तु-स्थित्ति 


न्र्क्‌ 


को अच्छे या बुरे रूपान्तर में दिखाना अपनी न्याय्य-बुद्धि के विषरीन हो शगजला है । 


रद भारतीय संस्कृति का विकास 


एक काल को दूसरे काल मे श्रव्ययन या आरोग करने की प्रवृत्ति (808०४ 0प्रंफए ) ' 
अबुद्धि-पूर्वक सांप्रदायिकों के अतिरिकत अन्य लोगों में भी देखी जाती है। उदा- 
हरणार्थ, वेदमन्त्रों की व्याख्या में आजकल यह प्रवृत्ति प्रायः पायी जाती है । सच्चे 
ऐतिहासिक को इस प्रवृत्ति की ओर से अपने को सदा सचेत रखना पड़ता है । 
भारतवर्ष में हम लोगों की प्रायेण यही प्रवृत्ति रही है कि हम बड़े-बड़े 
धारमिक आआन्दोलनों को, अवतारी महापुरुषों को और बड़ी-बड़ी ऐतिहासिक घटनाओं 
को पूर्वापर परिस्थितियों से असंबद्ध तथा असंपुक्‍्त अथवा आकस्मिक घटना के 
रूप में ही देखते हैं। उदाहरणार्थ, भगवान्‌ क्षृष्ण के ग्रवतार के विपय में 
हमें इतने से ही सन्‍्तोष हो जाता है कि कंस आदि पापियों के संहार के लिए 
ही बह अ्रवतार हुआ था। देश की श्रामिक, सांस्कृतिक, श्राथिक, राजनीतिक 
आदि पूर्ववर्ती परिस्थिति में उस अवतार की आ्रावश्यकता को हम नहीं ढूढ़ते; 
ने यह जानना चाहते हैं कि देश को परवर्ती परिस्थितियों पर उसका चिरध्थायी 
अथवा अचिरस्थायी क्या प्रभाव पड़ा। परल्तु वैज्ञानिक पद्धति के अनुसरण में 
हमें इत सब बातों का उत्तर देना आवश्यक हो जाता है। 
जैसे भौतिक जगत्‌ में आँधी के आने से पहले वायुमण्डल की एक विद्येष 
अवस्था होती है और आँधी भी उसी श्रवस्था के कारण आ्राती है । साथ ही, 
आँधी, स्वयं समाप्त हो जाने पर, वायु-मण्डल में अपने विशेष प्रभाव को छोड 
जाती है। इसी प्रकार महान्‌ आन्दोलनों और अवतारी महापुरुषों की पूर्ववर्ती 
और परवर्ती परिस्थितियों में कार्यकारणभाव की परम्परा रहती है | वैज्ञानिक 
पद्धति का कर्तव्य है कि वह इसका पता लगाए और इसका भसिरूपण करे। 
वास्तव में, किसी भी इतिहास के समान ही, भारतीय संस्कृति का इतिहास 
भी इसी प्रकार की कार्यकारण-भाव की परम्पराशों से निमित है। हमारा कर्तव्य 
है कि हम वज्ञानिक पद्धति के अवलम्बन से उन परमराओं का अध्ययन करें। 
भारतीय संस्कृति के लम्बे इतिहास में काल-भेद से जो विधिज्न स्तर 
. पाये जाते हैं, हमारा कर्तव्य है कि हम , ने केवल उसके परस्पर सम्बन्ध 
का ही, किल्तु प्रत्येक स्तर की पुवविस्था और श्रनन्तरावस्था का भो, उस- 
उन चुडियों का भी, जिनके कारण एक स्तर के पश्चात्‌ श्रगले स्तर का 
क्षाता आवश्यक होता गया, पता लगादें; जिससे एक धाराबाहिक 
जीवित परम्परा के रूप में भारतीय संस्कृति को हम समझ सकें। 
उपर्युक्त प्रकार के अध्ययन के लिए. यह श्रत्यन्त श्रानहयक है कि 
भारतीय संस्कृति के विभिन्न कालों के साथ हमारी, न केवल समत्व की 
वा तादात्य की ही भावना हो, किन्तु बुद्धि-युक्त सेहानुभति भीहों।. # 
उपर्युक्त वैज्ञानिक पद्धति का अनुसरण करते हुए' ही हम भारतीय संस्कृति 
की धारा के श्रपये इस विशेष अध्ययत्त को करना चाहते हैं। 


चौथा पारिच्छेज 
भारतीय संस्कृति की विचारधारा का लक्ष्य 


भारतीय संस्कृति के संबंध में हमने भव तक जो कुछ कहा है उससे यह स्पष्ट 
है कि भारतीय परम्परा की सूत्रात्मा की ओर संकेत करने वाला भारतीय 
संस्कृति! शब्द-समुदाय या अभिधात एक ऐसी समन्वयात्मक भावना को श्रभिव्यक्त 
करता है, जो एक प्रकार से भारतीय विचारधारा में नयी वस्तु है। इसीलिए 
उसका एक नया सन्देश है, उसका अपना विशेष लक्ष्य है। इस परिष्छेंद में हम 
उसीको व्यक्त करना चाहते हैं। साथ ही, भारतीय संस्कृति के विभिन्न स्तरों 
के संबंध में आगे जो कुछ हमें कहना है उसके विशिष्ट दृष्ठिकोण पर भी कुछ 
प्रकाश डालना चाहते हैं। 

भारतीय राजनीतिक इतिहास में लोकतसन्त्रात्मक ग़णराज्य' की स्थापना एक 
अनोखी घटना है । इसके द्वारा, भारत के किसी विश्षिष्ट वर्ग को नहीं, अपितु 
»गारतीय जतता को विदेशीय परतन्त्रता से और कोटि-कोटि व्यक्तियों के समुचित 
बिकास में बाधक अपने देश की छझढ़ियों से भी भुक्ति प्राप्त हुई है । 

भारतीय संस्कृति की नवीन विचारधारा भी सांस्कृतिक क्षेत्र में ऐसी ही 
क्रान्तिमयी भावना को लेकर प्रवृत्त हुई है। राष्ट्र में सांस्कृतिक एकता की 
चेतना का उदृबोधन उस का मुख्य उद्देश्य हैं। इसकी प्राप्ति में अभ्रतेकानेक बाधक 
प्रवृत्तियाँ सहलों वर्षों से भारतवर्ष के इतिहास में काम करती रही हैं। श्रव भी , 
उसका बहुत-कुछ अस्तित्व है। उन को स्पष्ट करते हुए, उनके उन्मूलन के भकारों 
को दिखाता भ्रत्यांवश्यक है। हा 
'.. आरतीय अस्‍्तरात्मा ने राजतीतिक क्षेत्र में विशिन्न परम्पगागत राज्यों के 
बिलयन का जो चमत्कारी दृश्य उपस्थित किया है, बह हसारे लिए गक अभिमाच' 


की वस्तु है। कौन नहीं जावता कि हमारे प्राचीन इत्तिहात में ऐसे ही शाज्यों 


४० भारतीय संस्कृति का विकास 


के कारण भारत प्रायः छिन्न-भिन्न रहा है। शौर उसकी विदेशी परतन्त्रता का 
मख्य कारण ऐसे ही राज्यों की स्थिति थी । 
हु हमें पूरी आशा है कि अब सांस्कृतिक क्षेत्र में भी अपनी-अपनी स्वतत्त्र सत्ता 
या पृथक संस्कृति का श्रभिनिवेश या दुरभिमान रखने वाले, हमारे विभिन्न संप्रदाय 
अपते को एक ही व्यापक समनन्‍्वयात्मक भारतीय संस्कृति का अंग समझने लगेंगे । 
सांस्कृतिक एकता की चेतना के उद्बोधन रो हमारा यही अ्रभिप्नाय है। 
उत्तररामचरित में महाकवि भवभूति ने कहा हैं :-- 
एको रस; करूण एवं सिम्ित्तभेदाद 
भिन्न: पृथक पृथगिवाश्रयते विवर्सान्‌ । 
श्रावते बृद्‌बृदूतरख़मयान्‌ घिकारात्‌ 
अ्रम्भो यथा सलिलसेव हि तत्समरतभ ॥ 
अर्थात्‌, जंसे एक ही जल भेंवर, वुलबुले और तरुज़ों के छपों में देखा जाता 
है, इसी तरह मूल में एक ही करुण रस निमित्तभेद से विभिन्न रूपों में देखा जाता है । 
व्यापक भारतीय संस्कृति के साथ विभिन्न संप्रदायों का वास्तव में ऐसा ही 
संबंध है। इसी भावना की वास्तविक शअ्रश्िब्यक्ित और स्पष्ट अन भति ही भारतीय 
संस्कृति की विचारधारा का झशिप्राय है। 


भारतीय संस्कृति का संकुचित अर्थ 


ऊपर जो कुछ कहा गया है उससे स्पप्ट है कि हम बराबर भारतीय संस्कृति' 
को उसके अत्यन्त व्यापक अर्थों में लेते हैँ। भारतास्तर्गत सब संप्रदाय उराकी 
परिधि के श्रन्दर भा जाते हैं । परच्तु दुर्भाग्यवश भारतीय संस्कृति' शब्द- 
समुदाय का संकुचित श्रर्थों में भी प्रयोग हमारे देश में हो रहा है। प्रथम परि- 
च्छेद में हम इस आर संकेत कर चुके हैं। मत में अनेक प्रकार के दुराव या बचाव 
रख कर लोग इसका प्रयोग करते हैं । ऐसे ही लोग भारतीय राष्ट्र की संगप्रवाष- ७ 
निरपेक्षता या सांप्रवायिक-समभाव की श्रादरणीय नीति के विरोध में, संकुचित' 
भारतीय संस्कृति की आड़ में एक राजनीतिक पक्ष स्थापित करने का विफल प्रयत्न 
करते रहते हैं । कहने की आवश्यकता नहीं है कि हमारे ग्रभिप्राय से भारतीय प्वंसक्षति 
की विचारधारा राष्ट्र की उपर्युक्त असांग्रदायिक नीति की ही समर्थक श्रौर पोषक है । 
भारतीय संस्कृति और विभिन्न संप्रदाय 

जेसा ऊपर कह चुके है, किसी भी सभ्य समाज में विभिन्न संप्रदायों का ' 
पाया जानता स्वाभाविक होता है; विशेषतः भारतवर्ष जैसे विशाल और प्राचीव 
देश में | ऐसा होते पर भी, उसमें पारस्परिक सच्ची सद्भावना हो सकती है। 
संस्कृत साहित्य में “इति संप्रदाय:” जैसे स्थलों में संप्रदाय” शब्द का बिलकुल . 


आरतीय संस्कृति की विधार्धारा का लक्ष्य डर 


* निर्दोष प्रयोग पाया !भी जाता हैं। विभिन्न विश्व-विद्यालयों में विद्या और ज्ञान 
के क्षेत्र में जेसी स्पर्धा पायी जाती है, बैसी ही स्पर्धा किसी स्पृहणीय. शादर्श को 
भेकर संप्रदायों में भी होनी जाहिए। किसी भी शअ्रवस्था में उनमें विद्वेप की 
भावना ग्रक्षम्य होती चाहिए। इसलिए सच्चे ग्रर्थों में चिरस्थायी भारतीय 
एकराष्ट्रीयता की पुष्टि के लिए यह परम आवश्यक है कि हमारे विभिन्न संप्रदायों 
में, समष्टि-दपष्टि-मूलक व्यापक भारतीय संस्कृति के आधार पर, पारस्परिक सच्ची 
सखझ्भावना और सामण्जस्यथ की प्रवृत्ति बढ़ायी जाए। इसके लिए आवश्यक है कि 

प्रथम तो, हमारे विभिन्न संप्रदायों में एक-दूसरे के प्रति समादर और 
सहिष्णुता की भावना हो, झौर 
पूश्तरे, हम उन संप्रदायों को भगवती गज्जा की तरह प्रगति-शील समन्वयात्मक 
भारतीय संस्कृति का पुरुक ही समझें । 
दूसरे शब्दों में, श्रव तक संप्रदायों में जो रामानान्पशता था प्रतिद्गश्द्विता की 
भावना चली आ रही है, उम्चके स्थान में, वे सब समय, स्थिति और स्थान के 
भेद से एक ही भारतीय संस्कृति की प्रगति के पोपक हैं, इस भावना को स्थापित 
करने की आवश्यकता है। 
भारतवर्ष में सांप्रदायिक नेताओं की स्वार्थ था संकीर्णता की दृष्टि के कारण 
संग्रदायों का जो इतिहास रहा है, वह ऊपर के आदझों के बहुत कुछ विरुद्ध ही 
रहा है। अभी हाल के हिन्दू-मुसलमानों के सांप्रदायिक घोर रक्‍त-पात को जाने 
दीजिए; उस समय से पहले के उस सांप्रदायिक असहिष्णुता के वातावरण को 
स्मरण कौजिए, जब, विदेशी राजनीतिक परतन्त्रता के रहने पर भी, हमारे सभा- 
मंचों से हमारे धुरंधर सांप्रदाथिक महारथी दूसरे संप्रदायों के, उनके प्रवर्तकों के 
ओऔर उनकी धर्म-पुस्तकों के खण्डन में, उनकी धज्जियाँ उड़ाते में, लगे थे, और 
दास्त्रार्थो' तथा उनके लिए आद्वानों' से आकाश गुंजायमात रहता था। सौभाग्य 
से वह स्थिति अ्रव प्रायः नाम-मात्र को शेष है। 
पवित्र कुंभ के मेलों पर विभिन्न संप्रदाय के महन्तों और अखाड़ों की सवारियों 
के तिकलने पर संसार से बिरक्तों' के रक्‍तपात तक की कहातियाँ किसते ने 
सुनी होंगी, 
धर्म के नाम पर सांप्रदायिक प्रतिहन्द्रिता, पृथकृता की भावना, धार्मिक 
नेताश्रों ढ्वारा समर्थन-प्राप्त जाति-मेद और वर्ण-भेद की भावना किस बिपेले रूप 
में हमारे वर्तमाव सामाजिक जीवन में व्याप्त हैं, इसके दो-चार शौर निदर्शनीं को 
भी हम नीचे देते हैं। | 
सांप्रदायिक तथा जातिगत और वर्णगत संकुजित भेद-मामना के बधानरण 
में लिखे गये साहित्य को हीं दिन-रात पढ़ने वाले जोरों के लिग यह स्थाभाविक 
है कि वे उस भेदभावता को अपने जीवन का अरभ लक्ष्य शमी ! उच्तीलिए 


४२ भारतीय संस्कृति का विकास 


उनके द्वारा संचालित विद्यालयों में ग्रव भी अध्यापकों की नियुवित और छात्रों के 
प्रवेश में उक्त संकीर्ण भेद-भावना पूर्णतया उम्र रूप सें पायी जाती है । 
प्रसिद्ध राजकीय संस्कृत महाविद्यालय भी इस भहारोग से प्राय: श्रछते नहीं 
रहे है। बूद्र या अहिन्दू के प्रवेश की तो बात ही क्‍या, उनमे जैन, बौद्ध, 
ब्र्यममाजी आदि छात्रों के प्रवेश पर भी, मनुस्थृति आदि धर्मशास्त्रों के नाम 
पर, घोर श्रापत्ति की जाती रही है! 

एक राजकीय संस्क्रत महाविद्यालय में तो एक बार माध्व संप्रदाय की गद्दी 
की स्थापना पर भी बिद्वन्मण्डली ने अमसन्‍्लोष प्रकट किया था ! 

बड़े खेद की बात है कि हमारी आधुनिक शिक्षा-संस्थाओं में भी यह रोग 
पाया जाता है। एक बार एक प्रसिद्ध कालेज को हमें दिखाते हुए उसके प्रिंसिपल 
ने, बड़े गर्व के साथ, निजी तौर पर, हमसे कहा था कि किसी न किसी तरह वे 
ऐसा प्रमत्त करते हैं कि जाति-विशेष के! ही बालक झ्धिक से अधिक उस कालेज 
में प्रविष्ट हों । हमारे विश्वविद्यालयों तक में इन संकीर्ण भेद-भावनाओं से प्रवेश' 
कर लिया है, यह भी हम से छिपा नहीं है। विश्वविद्यालयों के नाम के साथ 
हिन्दू, मुसलिम' शब्दों को तो हम गर्व के साथ स्मरण करते ही हैं! 

इंग्लैंड के स्कूलों और विश्वविद्यालयों में किसी भी देश और जाति के छात्र 
पढ़ सकते हैँ; पर सार्वभौस वैदिक धर्म' के आ्रादर्श पर स्थापित हमारे गुश्कुलों 
में अ्रभी तक, अ्रभारतीय तो क्या, सब भारतीय संप्रदायों के छात्र भी प्रविष्ट 
नहीं हो सकते ! 

अपने नवीन राजनीतिक जीवन के चुनान्न और प्राम-पंचायत' जैसे प्रयोगों 
में भी उक्त विषेलें प्रभाव को देख कर कभी-कश्नी बड़ी निराशा और आत्मसलानि 
का अनुभव होता है। 

उपयुक्त सेंकीर्ण भावनाश्रों का उत्तरदायित्व बहुत कुछ हमारे आाचीन भौरु 
मध्यकालीन साहित्य पर है। इसलिए उस साहित्य की भी थोडीसी चर्चा यहाँ 
कप्राससश्लिंक ले होगी। ह 


प्राचीन साहित्य में सांप्रदायिक भावना 


सहाभाष्य मे एक सूच्र के उदाहरण के रूप में दिये गये 'अभण-बश्राह्मणस्‌' का 
निर्देश हम प्रथम परिच्छेद में कर चके हैं। 

44, अप्ति मार दि ११ 

अस्ति नास्ति दिव्द सतिः” (पाणिनि-सूत्र ४॥४।६०) सूत्र से श्रास्तिक्', 
सास्तिक', और देष्टिक' शब्द सिद्ध होते हैं। टीकाकारों' के अवसार इस 
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१. तु० परलोकोइल्तीति यस्य मतिरस्ति स आस्तिकः । तद्िपरीतों भास्तिकः! 
(काशिका ड।४॥६०) । 


भारतीय संस्कृति की विचारघाश का लक्ष्य हे 


# विश्युद्ध दार्शनिक शब्दों का मूल में सांप्रदायिकता से कोई संबंध नहीं था। पर 
पीछे ये सांप्रदायिक संघर्ष के दिनों से, सनुस्मति के नासह्तिको वेदलिन्दकः 
(२।११) इस कथृत के अनुसार, मास्तिक' दब्द बौद्ध, जैन आदि के लिए निन्‍्दा 
के रूप में रूढ़-सा हो गया है, भौर इस शब्द द्वारा हमारे दार्शनिक क्षेत्र में भी 
सांप्रदायिकता ने चिरकाल से प्रवेश पा लिया है। 

भीमांसादर्शन का महत्त्व बैदिकों की दृष्टि में निविवाद है। उसीके एक 
प्रकरण की (मीमांसासत्न १३।५-७) व्यासल्या करते हुए माधवाचार्य ने अपने 

+ गे मिततीयन्यायसालाबिस्तर में कहा है :-- 

शाक्योक्ताहिसन धर्मों म॑ वा, धर्म: शुत्तत्यतः । 

न धर्मों नहि पुत्॑ स्थाद्‌ गोक्षीरं इबदूतों धृतम्‌॥। 
भ्र्थात्‌, जैसे कुत्ते के चमड़े की थैली या कुप्पी में रखा हुआ गौ का दुः 
ग्राह्म नहीं होता है, इसी तरह महात्मा बुद्ध आदि श्रबदिकों द्वारा प्रतिपादित 
अहिसा, श्रपरिग्रह आदि का उपदेश भी प्रामाणिक या आदरणीय नहीं मावा जा 

सकता ! ह 

सुप्रसिद्ध च्यायश्रग्जरी ग्रन्थ का कर्ता जयन्तभट्ट बौद्ध श्रादि अ्रवैदिक संप्रदायों 
के लिए पापकाचारोपदेशी”, वेदबाह्म,' 'मोहप्रवृत' श्रादि विशेषणों का प्रयोग 
करके, श्रस्त में कहता है! कि उनके अ्नुयायियों का 'नशके पतलस (:-तरक-वास ) 
ही होता है। 

इसी प्रकार, वाचस्पतिभिश्न जैसे परमविद्वान्‌ ने, सांस्यतस्वकौसुदी में बौदे, 
जैन आदि संप्रदायों के मान्य प्रत्थों को आगमाभास' कहते हुए, उनके लिए 

स्लेच्छ, 'पुरुषापसद', पशुप्राय' जैसे अ्रपशब्दों का प्रयोग किया है. 

दाशनिक क्षेत्र में यह सांप्रदाधिक असहिंप्णुता की प्रवृत्ति बढ़ते-बढ़ते स्वयं 
आए्तिक' कहलाने वाले दर्शनों में भी प्रविष्ट हो गयी ।. सुप्रसिद्ध विद्वान अप्पय 
दीक्षित का सध्वतन्त्रमुखसर्देन और उस पर उनको अपनी टीका भध्व्तविध्वंशन 
इसी प्रवुत्ति के निदर्शन हें । 

चौदहवीं ईसवी शताब्दी के परम-प्रसिद्ध विद्वान माधवाचार्य द्वारा निर्मित 
शंकरदिग्बिजय-जंसे ग्रन्थ में श्री शंकराचार्य और सण्डव पिक्ष के परस्पर 
शास्त्रार्थ के वर्णन में सांप्रदायिक असहिष्णुता के साथ-साथ अग्योगन भावों का 
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१. देखो व्यायमण्जरी का प्रमाण-प्रकरण (पृ० श४२०३, बनारस का १६१६, 
का संस्करण) । आय 
खिए--*,,शाक्यभिक्ष निर्भन्थकसंसारभोी धकावीनामागभाभसा: ..._ परिहृता 
भवत्ति ।...एतेषां....करिचदेव स्लेच्छाविभि: पुरुधापसदेः पशुप्रायं: परिग्रहा- 


दु.... । ास्वितत्वकौमदों ४) 


क्ः 


डे भारतीय संस्क्ृत्ति का विकास 


जो प्रदर्शत किया गया है, यह अक्षम्यता की सीमा तक पहुँचा हुआ प्रतीत* 
होता है । ' 
हमारे पुराणों-जैसे प्राचीन धामिक साहित्य में भी जब सांप्रदायिक अरस- 
हिप्णता की भावना यत्र-तत्र पायी जाती है, तब और साहित्य का तो कहता ही 
क्या ! पुराणों से जैवों द्वारा बेप्णवों की और बेष्णबों द्वारा शवों को निन्‍्दा 
के उदाहरण हम पहले दिखा चुके हें । एक ही शहामत्ति व्यास हारा संकलित 
कहे जानेत्राल पराणों में यह परस्पर विरोध की भावत्ता क्‍यों और कीसे पायी 
जाती हे, विद्वानों के लिए यह एक विवेचनीय विषय है। 
जैन, बोद्ध श्रादि मंप्रदायों का साहित्य भी इस सांप्रदायिक असहिए्णुता की 
भावता से खाली नहीं है। 
खिर-परम्परा से प्राप्त इस सांप्रदायिक असहिष्णुता का प्रभाव भारतीय समाज 
में अब भी किसी-त-किसी रूप में पाया जाता है। इसी कारण से समन्वसात्मक 
भारतीयता की सजीव भावना से हम अश्रभी बहुत दूर है । 
भारतीय संस्कृति की अन्तशत्मा 
भारतीय संस्कृति की ग्न्तरात्मा उक्त सांप्रदायिक विद्ेष की भावना से ऊपर 
ही रही है । वैदिक समय से लेकर अ्रव तक उसने समय-समय पर समन्वय के 
लिए बरशावर प्रयत्न किया है। जहाँ वैदिक मन्त्रों में हमें-- २ 
तदेबाग्निस्तवादित्यस्तद्ायुस्तदु चस्रमा : । 
तदेव शुक्त तद्‌ ब्रह्म ता श्राप: स प्रजापति: । 
(यजु० ३२।१) 
(अश्र्थात्‌, भ्रग्ति, आदित्य, वायु, प्रजापति आदि देवता वास्तव में एक ही मूलतत्त्य की 
विभूतियाँ है ) ऐसे विचार मिलते हैं, वहाँ मनुस्मृति भी स्पष्टतया कहती है--- 
एतमेके वदन्त्यगिन मनृभन्‍्ये प्रजापतिस । 
इच्रमेफे परे प्राणमपरे ब्रह्म शाइवतस्‌।। 
(१२।१२३) 
अर्थात्‌, अ्र्ति, प्रजापति, इन्द्र आदि नामों से वास्तव में एक ही मूलतत्व को कहा 
जांता है। 
हमारे इतिहास के मध्यकाल में भी तत्त्व-विचारकों ने 
एकस्थ कस्यविदशेषजगतठ्ासू्ति- 
हेतोश्नादिपुरुषस्थ महाविभूतेः । 


(० 0००००७--५०० ०५७० ०५००-०-०-०--००००००००९२-०७५००-०००--७--०५०---५०७-०--: 
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थे, तु० “कन्थां बहुसि दुबुंद्धे मर्दभेताषि दुर्बहाम्‌ । शिखायज्नोपवीताभ्यां कस्ते.६ 
भारो भविष्यति ॥7, यासां स्तन्‍्य॑ त्वया पीते याप्षां जातोईसि योमितः । 

तासु भूर्खतम स्त्रीषु पशुदद्धमसे कथम्‌ ।४ (८२०, २४) इत्यादि । 


भारतीय संस्कृति की विचारधारा का लक्ष्य डप्रू 


सुष्टिस्थितिप्रलयकार्यविभागयोगाद्‌ 


ब्रहोति विष्णुरिति रुद्र इति प्रतीति:॥ 
(अ्र्थातू, एक ही अनादि पुरुष को सृष्टि, स्थिति और प्रलय के कार्यभेद के कारण 
ब्रह्मा, विष्णू और रुद्र नाम से कहा जाता है), तथा 
य॑ शेवा: समुपासते क्षिव इति ब्रह्मेति वेबान्तिनों 
बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटवः कर्तेति चैयायिका: । 
अ्नित्यय. जैनशासमरता: कर्मेति सीमांसका: 
सोड्यं वो चिदधातु वाडिछितफलं ब्रेलोक्यनाथों हरिः ॥ 

(अर्थात्‌, शैव, वेदान्ती, बौद्ध, जेन श्रादि शिव, ब्रह्म, बुद्ध, भ्र्हन श्रादि के रूप में 
एक ही तत्व की उपासना करते हैं) इत्यादि सुन्दर और हृदयाकर्षक शब्दों में 
जनता में समन्वयात्मक भावना को जगाने का प्रयत्त किया है। बुद्ध भगवान्‌ की 
हमारे प्रमुश्ष अवतारों में गणना भी इसी प्रवृत्ति का एक महत्त्वपूर्ण उदाहरण है । 

हमारे इतिहास के पिछले काल में लोक-वन्दतीय महात्मा कबीर और नातक 
जैसे सन्‍्तों ने मुसलमानों को भी सम्मिलित करके भारतीय संस्कृति में अ्रत्यन्त 
व्यापक समत्वय-भावना की जो धारा बहायी थी, वह हमारी संस्कृति का सर्वोत्कृष्ट 
निदर्शन हैं। ह 

वर्तमान भारत को, न केबल अपने ही लिए, अपितु संसार के कल्याण के 
लिए भी, ऐसे ही क्षत्तों की आवद्यकता हैं। 

ऐसा होते पर भी, सांप्रदायिक नेताओं ने, स्वार्थ-निष्ठ श्राथिक और राज- 
नीतिक कारणों के आधार पर, सांप्रदायिक विरोध और असहिष्णुता को प्रोत्साहन 
देने और बढ़ाने का संदा से ही काम किया है। 

इस कथन में जितनी सत्यता आज है, उतनी ही हमारे प्राचीन और मध्य- 
काल के इतिहास में भी रही है। 

* हमारा विश्वास हैं कि समन्‍्वयात्मक भारतीय संस्कृति की भावना के आधार 
प्र ही हम अपनी परम्परागत सांप्रदायिक संकीर्ण भावनाश्रों को दूर करके 
संप्रदायों में परसवपर समादर, सहिष्णुता और 'पुरकता' की बुद्धि की स्थापता कर 
सकते हैं । 
भारतीय संस्कृति की भावना का भर्त रूप 


समनन्‍्वथात्मक भारतीय संस्कृति की भावता की जनता में बद्धमूल करने झौर 
: मूर्त-झूप देतें के लिए श्रावश्यक हैं कि. हम | 
. (१) विभिन्न संग्रदायों के उत्कृष्ट साहित्य को भारतीय संस्कृति की अवि- 
चिछुन्न धारा से संबद्ध मानते. हुए,' उसे अपनी राष्टीत गंपत्ति और अपना दास 
समझें और उससे लाभ उठाएँ; 
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(२) उनके अपने-ग्रपने महापुरुषों को सबका पूज्य और मान्य समझें; और' 

(३) अपने विचारों को सांप्रदायिक पारिभाषिकता से तिकाल कर, उनके 
वास्तविक अशिप्राय को समझने का यत्न करें। दूसरे बब्दों में, प्राचीन ग्रन्थों के 
बचतों के शब्दानवाद के स्थान में भावानुवाद की आवश्यकता है। 

कहने की ग्रावश्यकता नहीं है कि उपर्युक्त उपायों के अवलम्बन से जहाँ 
एक ओर हमारी अपने-अपने संप्रदाय में श्रद्धा बढ़ेगी, वहाँ दूसरी ओर वर्तमान 
सांप्रदायिक संकीर्णता के हटने से संग्रदायों में परस्पर सहानुभूति, समादर और 
सहिष्णुता की भावना की वृद्धि भी होगी । इसी प्रकार हमसें समप्ट्यात्मक भाग्तीम-» 
संस्कृति की भावना बद्धमूल हो सकती है। 

समप्ट्यात्मक भारतीय संस्कृति की भावना के उद्घोधन के लिए जो झावश्यक 
उपाय हमने ऊपर दिखाये हैं, उनकी कुछ व्याख्या की अपेक्षा होने से उसे हम 
संक्षेप में नीचे देते हे-- 
१-“विभिन्न संप्रदायों के उत्कृष्ट साहित्य का अध्ययन 

विभिन्न संप्रदायों के उत्कृष्ट साहित्य को, भारतीय संस्कृति की अविच्छिल्न 
परम्परा से संबद्ध मान कर ही, पढ़ने से जहाँ एक ओर हम भारतीय संस्कृति 
की धारा के प्रवाह और स्वरूप को जान सकते हैं, वहाँ दूसरी ओर उन संग्रदायों 
की वास्तविक पृष्ठभमि को शौर भारतीय संस्कृति में उनकी देन, स्थान और 
उपयोगिता को भी ठीक-ठीक समझ सकते हें । 

उदाहरणार्थ, बौद्ध शौर जैन संप्रदायों के प्रभाव को समझे बिना हम गृह्मसृत्रों, 
श्रौतसूत्रों आदि में वर्णित वैदिक धर्म के कालास्तर में होने वाले पौराणिक धर्म 
के रूप में महान परिवर्तत को समझ दी नहीं सकते। सिद्धों और सन्‍्तों के 
साहित्य के परिचय के बिना शूद्र कहलाने वाली जातियों के संबंध में होने वाले 
कऋमिक दृष्टि-परिवर्तन को नहीं समझा जा सकता। भारतवर्ष में इसलाम के 
प्रभाव को समझे बिना महात्मा कबीर और तातक के स्वरूप को और सिख 
संप्रदाय के उत्थान को हम नहीं समझ सकते। इसी तरह क्रिश्चियन धर्म के' 
प्रभाव को समझे बिला हिन्दू-धर्म के आर्यसमाज, ब्रह्मसमाज आदि नवीन श्रान्दो- 
लगनों को तथा रामक्ृण्ण-सेवाश्रम जैसी संस्था के उदय को कैसे समझा जा सकता' है ? 

भारतीय संस्कृति की प्रगतिशील अविच्छिन्न परम्परा की दिव्य-दृष्टि से ही 
हमें भारतीय संस्कृति के विकास में व्यास, कृष्ण, बुद्ध, महावीर, शंकर, कबीर 
श्रादि सन्त, दयानंन्‍्द और गाँधी आदि अवतारी महापुरुषों की देन श्रौर महत्ता 
का स्पष्ट श्नश्नवे हो सकता है ॥ 

इसके अतिरिक्त, सबसे बड़ा लाभ तो, सांस्कृतिक दृष्टि से, यह होगा कि 
हम, अशज्योभन संकीर्णता और अनुदारता के वातावरण से अपने को पृथक करके 
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* सच्चे सुर्सस्कृत भारतीय के रूप में भारत के समस्त उत्कृष्ट तत्त्व-विचारकों और 
उदात्त-चरित अवतारी महापुरुषों से श्रपत्रा साक्षात्‌ नाता जोड़ते हुए, उनके उत्कृष्ट 
विचारों और कल्याण-प्रद उपदेशों से लाभ उठा सकेंगे। इस प्रकार भारत का 
प्रत्येक सुशिक्षित जन भारत के लम्बे इतिहास से, उसके समस्त उत्कृष्ट साहित्य 
से और भहान्‌ व्यक्तितयों से अपने संबन्ध को जोड़ कर अभूतपूर्व गौरव और गर्व 
का अनुभव कर सकता हैं। 

यूरोप के लोग क्रिश्चियन धर्म को मानते हुए भी, उत्कृष्ट ग्रीक भौर लैटिन साहित्य 
का, घनिष्ठ सास्क्ृतिक संबन्ध के कारण, श्रद्धा और निष्ठा के साथ अध्ययन करते हैं । 
.. हम लोग भी विदेशी उत्कृष्ट साहित्य के अध्ययन में गवे का अनुभव करते हूँ। 

अनेक विदेशी विद्वानों ने आजीवन घोर परिश्रम ओर तपस्या करके हमारे 
विभिन्न संप्रदायों के साहित्य का सादर अध्ययव किया है। 

इस पर भी हम भारतीय श्रपन्री सांप्रदायिक संकीर्ण मनोबृत्ति के कारण 
अपने ही देश के महान्‌ व्यक्तियों के उदात्त विचारों से अपने को वंचित रखते 
रहे हैं। हमारे पण्डित बौद्ध श्रौर सन्त साहित्य को महत्त्व नहीं देते । युशिक्षित 
मुसलमान भी गीता और उपनिषदों को नहीं पढ़ते । 

ग्रस्य संप्रदायों के साहित्य का पढ़ता ती दूर रहा, इधर सांप्रदायिक संकीर्णता के 
कारण विभिन्न संप्रदायों के साहित्य की सिन्‍न्दा और खण्डन में ही अधिक ध्यान 
दिया गया है! 


२--विभिन्न सम्प्रदायों के महापुरुषों का समादर 


जो कुछ ऊपर विभिन्न संप्रदायों के उत्कृष्ट साहित्य के विषय में कहा है, 
वह बहुत कुछ उनके महापुरुषों के विषय में भी ठीक है। 
सांप्रदायिक संकीर्णता के कारण भारत की महान्‌ विभूतियों के साथ हमने 
घोर अन्याय किया है; त केवल भिन्न संप्रदाय बालों ने हो, अपितु उसके अनु 
“बायियों ने भी । भिन्न संग्रदायवालों की उनके प्रति उपेक्षा का एक मुस्य कारण 
यह रहा है कि सांप्रदायिकों ने अपने महान्‌ व्यक्तियों को अपनी ही सीमा में 
कद! कर रखा है। संसार में बड़े से बड़े पुरुषों का महत्व और ग्रन्थों की 
उपयोगिता प्रायः इसी लिये कम हो जाते हूँ, क्योंकि उनको उनके ही मानने बालों 
ने तत्तत्‌ संप्रदाय की चहारदीवारी के अन्दर बन्द कर दिया होता है । 
इसलिए भारतीयता के नाते हम सबका कर्तव्य है कि हम भारत की महान 
विभूतियों को: साँप्रदायिकता के संकीर्ण वातावरंण से निकाल कर, नवीन भारत 
+के स्वच्छ जीवन-द खुले असांग्रदायिक वातावरण में विदा कर, उन सब में 
ममत्व का असुभव करें। वास्तव में कृष्ण, बुद्ध, महावीर और गाँधी-जैगे 
महापुरुष, किसी संग्रवाय के क्या, किसी वेश-विशेष के भी नहीं होते । वे तो 


डय भारतीय संस्कृति का विकास 


संसार भर के होते हैं। मानव-मात्र का कल्याण उनका ध्येय होता है। उनका 
सन्देश सार्वभौम होता है 


३--सांप्रदायिक पारिभाषिकता का दुष्प्रभाव 


सांप्रदायिक पारिभाषिकता से हमारा ग्रभिप्राय झढ़िवाद की उस भ्रन्‍्षप्रवृत्ति 
से है, जिसके कारण मनुष्य अपने सांप्रदायिक ग्रन्थों के वचनों का और छढ़ियों 
का, उसके मौलिक अभिप्राय को समझे बिता, केवल चेतनाहीन यांत्रिक दृष्टि से, 
अनुसरण करना चाहता है। किसी भी विधि-विधान की महत्ता उसके मौलिक 
अभिष्राय में रहती है, यह न समझ कर वह उसके विशुद्ध शाब्दिक श्र्थ को ही 
महत्व देता है। भावार्थ को नहीं। इसीलिए मूल में एक ही अभिप्राय से प्रेरित 
होने गर भी, अनेक परिस्थितियों के कारण बाह्य स्वरूप में कुछ भी भिन्नता 
रखने वाले विधि-विधान का वह विरोधी बन जाता है। उदाहरणार्थ, किसो देवता 
की उपासना में और उपासना-गृह् बनाने में मनुष्यों की प्रवृत्ति का एक ही मौलिक 
प्रश्मिप्राय ही सकता है। पर अनेकानेक' कारणों से इनके प्रकार में भेद होना 
स्वाभाविक है। विचार-शील व्यक्ति के लिए प्रकार-भेद गौण है, मौलिक अभिप्राय 
ही मुख्य होता है । सांप्रदायिक मनोवृत्ति की अवस्था इसके प्रतिकल ही होती है 

भारत-जैसे महान्‌ देश में, जहाँ स्वभावतः श्रनेकानेक संप्रदाय हें, उपर्युक्त 
सांप्रदायिक पारिभाषिकता से केवल हानि ही होती है। यहाँ तो विभिन्न संप्रदायों' 
की झूढ़ियों को, तैतिकता और मानवहित की परिधि के श्रत्दर, सहानुभूति श्रौर 
सहिष्णुता से समझने की आवश्यकता है। 

उपर्युक्त पारिभाषिकता को छोड़ने का अभिप्राय यह भी है कि भारतीय 
संस्कृति के वर्णाश्रमर्म जेसे वेजानिक विचारों का, या उपनयतत, वेदारम्भ जैसे 
उपयोगी संस्कारों का महत्त्व हम तभी बता सकेंगे, जब हम इनके छझूढार्थ को 
छोड़ कर, इनके मौलिक अभिप्राय को संसार और राष्ट के सामसे रखेंगे । दसरे 
शब्दों में, हमकों अपने सिद्धान्तों की, मानवहित की दृष्टि से, ते कि अपने-अपने 
संप्रदाय की दुष्टि मे, उदार व्याख्या करनी होगी। 

जदाहरणार्थ, वासग्रस्थाक्षम श्राजकल एक लुप्त-प्राय आश्रम है। वनों के 
ते 'रहने से वह अपने शाब्दिक अर्थ में पुर्र्नीवित भी नहीं हो सकता। पर 
मृहस्थाशक्षम के उत्तरदायित्व के पश्चात्‌ मनुष्य को परार्थ जीवन व्यतीत करना 
जाहिए---इस भावार्थ को लेकर भारतीय राष्ट्र के पु्रनिर्माण में अनेक प्रकार की 
सेवा हमारे नवीन युग के वानप्रस्थी कर सकते हूँ। प्रत्येक्ष संप्रदाय और समाज 
इसका स्वागत करेगा। 8.5५ 

ग्रन्थों और शास्त्रों की मान्यता श्र्थवृष्ट्या ती हैं, न कि झब्द-दुष्ट्या 
, >ती मात्र लेने पर, संप्रदाय-भेद की तरह, शास्त्र-भेद भी समष्टि-दुष्टि-मूलक 


शरतीय संस्कृति की विंवार्थारा का लक्ष्य ऐप] 


परतीय संस्कृति की भावना में बाधक न हो सकेगा, शौर भारत के विभिन्न 
पंप्रदाय एक ही संस्कृति की सजीव भावना को अपना सकेंगे । कोई किसी को 
। तो नास्तिक कहेगा, न स्लेच्छ, और न काफ़िर । 


इस ग्रग्थ की विशेषता 


भूमिका के रूप में लिखित, पिछले परिच्छेदों से और इस परिच्छेद के ऊपर 
लेख से स्पष्ट हो गया होगा कि प्रक्ृत ग्रन्थ की अपनी एक मुख्य विशेषता 
औह हैं कि भारतीय संस्कृति के विषय में हमारा दृष्टिकोण और लक्ष्य, दोनों ही 
[सरे लेखकों से बहुत-कुछ भिन्न है । 

भारतीय संस्कृति के विषय में अब तक के लेखकों को प्रायेण तीन वर्गों 
ब्रॉठटा जा सकता है-- 

प्रथम वर्ग तो संकीर्ण सांप्रदायिक दृष्टि रखने वाले उत्त लोगों का है, जिनके 
सागनें प्रगतिशील समष्ट्यात्मकः भारतीय संस्कृति-जेसी कोई वस्तु या भावत्रा 
रह ही नहीं सकती । विभिन्न भारतीय संप्रदायों में भी वे पारस्परिक पूरकता 
के स्थान में रामानान्तरता और प्रतिद्दन्द्रिता की भावना को ही झामने रख कर 
कुछ लिखने में प्रवृत्त होते है। अपने ही संप्रदाय को सर्वात्क्ृप्ट और सर्वाश में 
सत्य मानने के कारण, वे दूसरे संप्रदायों के विषय में न्याय्य दुष्टि से काम ले 
ही नहीं सकते । 

बूसरे बर्भ के लेखक प्रायः वे विदेशी विद्वान्‌ हैँ, जिन्होंने बहुत-कृछ अपने 
राजनीतिक स्वार्थ या अभिनिवेश के कारण, जाने या अनजाने, भारतीय संग्रदायों 
की ऊपरी प्रतिहृच्द्रिता पर ही अधिक बल दिया है। ऐसे ही लेखकों के प्रभाव 
के कारण हमारे जातीय जीवन में श्रार्य-अलाय, बैदिक-अरवदिक, ब्रोह्मण-श्रत्नाह्मण, 
वर्णाक्षमी-वर्णाश्रगेतर, हिन्दू-अहिन्दू, हिन्दू-मुसलमान, हिल्दू-सिख-जैसी प्रतिहन्दी 
भावताश्रों ने जड़ पकड़ कर, नयी क्षमस्थाश्रों को खड़ा कर दिया हैं। 

तौसरे बर्ग में उन भारतीय विद्वान्‌ लेखकों का स्थान हैं, जो भारतीय 
चिए-परम्पर। से प्राप्त जाति-वर्ण, या संप्रदाय-मूलक गहरे अभिनिवेश के कारण, 
जनता के वास्तविक जीवन के प्रवाह की उपेक्षा करके, बहुत कुछ शास्त्रीय वृष्टि' 
को ही सामने रख कर भारतीय संस्कृति की एकदेशी व्याख्या में प्रवृत्त होते हैं । 

केवल शास्त्रों में प्रतिपादित, पर व्यावहारिक जीवन से असंपुक्त, संस्कृति को 
संस्कृति कहा भी जा सकता है था नहीं, इसमें हमें सन्देह हे । व्यवहारपक्ष की 
उपेक्षा करके, विशुद्ध शास्त्रीय दृष्टि से किसी भी संस्कृति का ऐसा मनोमोहँक 
चित्र खींचा जा सकता है, जिश्षका अस्तित्व, किसी दिंव्यलोक में भले ही हो, इस 
मर्त्नलोक में तो पहीं हो सकता । फिर, गास्त्रीय अभिनिवेश बाला तेलदा विभिन 
संप्रद्यायों का कहाँ तक व्याय-पूर्ण विचार कर राकता है ? 


भ्रूछ भारतीय संस्कृति का विकाश् 


हम चाहते हैं कि प्रक्ृत ग्रन्थ में हप, अपने को संकीर्ण सांप्रदाभिक भावना” 
से पृथक्‌ रखते हुए, प्रगतिशील भारतीय संस्कृति के श्रविच्छिन्न प्रवाह और विकास 
को इस प्रकार दिखा सके, जिससे-- 

(१) एक समन्वयात्मक भारतीय संस्कृति के आधार पर हमारे भारतीय 
राष्ट्र को दुढ़ता और पुष्टि प्राप्त हो सके; 

(२) भारतीय संस्कृति की प्रगति में, वास्तविकता के झ्राधार पर, विभिन्न 
संप्रदायों क्री देत और साहाय्य को दिखलाते हुए हम उनमें प्रतिदन्द्रिता के स्थान 
में पुरकता की भावता का विकास कर सकें; हक 

(३) संप्रदायों में नैतिकता, नागरिकता और मानवता की दृष्टि से सहयोग ' 
के साथ-साथ, परस्पर समादर और सझ्भावना की भी वृद्धि हो सके; 

(४) संग्रदायों के स्वरूप और प्रभाव के निरूपण में हम पूर्ण सम्द्रावना और 
न्याय्य-बुद्धि से काम ले क्रकें । इस संबंध में जो कुछ हम लिखें, उस्तका आधार, 
केवल पुस्तकाध्ययत न होकर, यथासंभव उनके व्यावहारिक जीवन का आल्तरिक 
प्रवेक्षण भो हो। दूपरे शब्दों में, शास्त्रीय और व्यावह्म रिक, दोनों पक्षों को हम साथ 
लेकर ही चलना चाहते हूँ। 


असम खण्ड 


भारतीय संस्कृति को वेदिक धारा 
[ परिच्छेद ५०-११ ] 
तथा 
प्रिशिष्ठ १-२ 


पाँचवों परिच्छेद 


वैदिक वाढमय की रुपरेखा 


अबतरणिका 


पिछले परिच्छेदों में हमने, भूमिका के रूप में, भारतीय संस्कृति के सम्बन्ध 
में कुछ मौलिक बातों की व्याख्या की है। यहाँ से हम अपने मुख्य विपय--- 
भारतीय संस्कृति की प्रगति और विकास की चर्चा आरम्भ करना चाहते हैं। 
स्पष्टत! इसके लिए भारतीय संस्कृति की प्रगति में सहायक विभिन्न विचारधाराभों के, 
यथासंभव उनके कालक्रम के अनुसार, वर्णन झौर विवेचन की आवश्यकता है। 

प्रत्येक धारा के वर्णन और विवेचन में हम यही क्रम रखता चाहते हैं कि 
उसकी साहित्यिक भूमिका की रूपरेखा को दिखलाते हुए, उसके प्रारम्भ, स्वरूप, 
गृणपक्ष, द्ोपपक्ष भारतीय संस्कृति के लिए उसकी देन, कालान्‍्तर में उसका शेधित्य 
ग्रथवा ह्वाम, और भअ्रन्त में उनश्चकी वर्तमान-कालीन श्रावश्यकृताशों का विचार करेंप 
रन ने धाराग्रों में परश्वर श्रपेक्षाकत किसका कितना महत्व है, इस विचार 
में यथासंशव हम नहीं पढ़ना चाहते; बयोंकि, जेसा हम पहले कह चुके हैँ, इस 
ग्रन्थ में हम, विभिन्न सांप्रदायिक विचारधाराओीं के पारस्परिक तारतम्य या 
प्रतिहन्द्रिता के स्थान में, मुख्यतः भारतीय संस्कृति की प्रगति में उनकी देव और 
साहाय्य को ही दिल्ााना चाहते हैं। राष्ट्र में एक समष्ट्चात्पक भारतीय संस्कृति 
की भावना का विकास और पोषण इसी प्रकार हो सकता है। 

सबसे पहले धूम वैदिक धारा का विद्यार करेंगे। 


बंदिक धारा का महत्व 


भारतीय संस्कृति के विकास में श्रपनी प्राच्ीनता और अपने बहुसुख्सी तंया 
व्यापक अभाव के कारण वैदिक धारा का निविवाद छप से प्रत्यधिक ' भहत्त्व हें । 


दे भारतीय संस्कृति का विकास 


ल्मी 
न कैचल अपने सुप्रंधित, सुशक्षित और विस्तृत वाहमब की अतिभाधीन 
परम्परा के कारण हो, ने केवल अपनी भाषा और बाहू सम के शत्पन्त 
व्यापक प्रभाव के कारण ही, अ्रपितु भारत के धार्मिक, सामाजिक तथा 
सांस्कृतिक जीवन में अपने शादवतिक प्रभाव के कारण भी, भाश्तीय 
संसक्षति में वैदिक घारा का सदा से श्रत्यधिक महत्व रहा है और 
बराबर रहेगा। | 
सितासिते सरिते थत्र संगभे 
तत्राप्लूतासों दिवमृत्यतत्ति । (ऋग्वेद-खिल) न 
इस ऋचा के अनुसार अपने स्वच्छुन्द प्रवाह से बहने बाली गंगा अपनी ही 
तरह स्वच्छुद-प्रवाहिणी यमुता के संगम के अनस्तर भी गंगा ही कहलाती है, 
और आगे चल कर अन्य धाराओं को आत्मसात्‌ करती हुई भी अपने नाम को 
नहीं छोड़ती । इसी तरह किसी प्राचीन काल में प्राग्वैदिक धारा या धाराओं से 
समच्वित होकर भी, और उत्तरकाल में अन्य नवीन धाराओं से प्रशावित होकर 
भी, वैदिक धारा अपने ही नाम्त से चली झा रही है। यही उसकी अद्वितीय 
महत्ता और विशेषता है। इसी अ्रप्निप्राय से कोई-कोई 'भाश्तीय संस्कृति' 
स्थान में बेदिक संस्कृति! पद का प्रयोग करना पसस्द करते हैं। पर हम 
भारतीय संसस्‍्क्ृति' पद के ही क्यों पक्षपाती हैं, इसका संकेत हम पहले कर चके हैं ॥४ 
कहने की आवश्यकता नहीं है कि इस प्रसंग में हम वैदिक घारा का वर्णन 
यथासंभव उसके अपने विशद्ध मौलिक झूप की दृष्टि से ही करना 
चाहते हैं । 
प्रथम परिच्छेद में हमते बैदिक संस्कृति से प्राचीसतर या प्राग्वैदिक धारा 
अस्तित्व की ओर संकेत किया है। ऐसी स्थिति मे हमें भारतीय संस्कृति के 
विकास की चर्चा का आरम्म प्राम्वैदिक धारा से ही करता बाहिए । ऐसा 
ने करने का कारण यही है कि अभी तक प्राग्वेदिता थारा का स्वरूप उत्तगा स्पष्टु& 
भौर व्यक्त नहीं है, जितना कि बैदिक धारा या उसकी उत्तर्-वर्ती घाराग्रा का 
है। इसी कारण से भारतीय संस्कृति के विकास की चर्चा का प्रारम्भ हम 
वैदिक धारा से ही कर रहे हैं। व्यक्त धाराशों के वर्णन मे! अ्रतन्तर उस अव्यक्त 
मारा का वर्णव भी हम यथास्थास करेंगे। 
0 0770/.४-७--७-०--५-६०७०-७-०७००-५०-०--०--०-००--०-००-०--५--००-०-००-०-०--००-०-००५-४--०--०--७५-८--०--७--- फेक 
१. अभातू, सित असित, इवेत और क्रष्ण, दोनों धाराएँ ज्षं संगत होती हे; 
नहा स्तान करन वाले चुलोंक को पहुँचते हैँ । [तु० कालिदास, रघुवंश १३ 
भ४-श८ (गंगा-यमवा के संगम का लोकोत्तर वर्णन) |। हमें तो यहाँ अदिकी 
और प्राश्वेदिक, दोनों संसक्ृतियों के लोक-कल्याण-कारी समस्धथय की क्षी ध्वासि 
सूतायी देती है। 


+ 


चेदिक वाहमय की हप-रेखा ष्र्जू्‌ 


क्र धरे 
वेदिक धारा की साहित्यिक भूसिका 


वैदिक वाहुमय को हम चार भागों में विभाजित कर सकते हैं : बेब, 
ब्राह्मण, वेदाड़! श्रौर वेदिक परिशिष्य । नीचे, संक्षेप में ही, हम इनका ऋमश: 
वर्णन' करेंगे । 


वैदिक धारा का उद्गम वेद से है, उसी तरह, जिस तरह गंगा' का उद्गम 
गंगोत्तरी से । सांस्कृतिक दृष्टि से बेद का महत्व हम आगे दिखाएँगे; तो भी 
भारतीय परम्परा की दृष्टि से वेद का कितना महत्त्व है, इस विपय में यहाँ 
दो-चार प्रमाणों का देना अप्रासंगिक ने होगा। 
भवस्पृत्ति सें वेद के विषय में कहा है: 
वेदोईइखिलो धर्ममूलसम ( २॥६ ) । 
सर्वज्ञानमयों हि सः ( २७७ ) । 
चातुर्वेए्ण॑ त्रयो. लोकाइचत्वारदचाशता: पृथक । 
भूत॑ भव्य भविष्य च सर्य बेदात्‌ प्रसिध्यति ॥| (१२६७) 
वेदाभ्यासों हि. विप्रस्थ तपः परमिह्ोच्यते ॥ (२४१६६) । 
योज्नधीत्य ह्विजो वेदसन्यत्ञ कुरुते अमम्‌ । 
स्‌ जीवच्चेब शूद्रत्वमाश गच्छति सानबंधः।॥॥.. २११६८) । 
थर्थात्‌, वेद धर्म का मूल है और समस्त ज्ञान से युक्त है। चारों वर्ण, तीचों 
लोक, चारों आश्रम, भूत, वर्तमान और भविष्य, इत सब का परिज्ञान बेद से 
#होता है। बिप्र के लिए वेद का अभ्यास ही श्रेष्ठ तप माना जाता है। जो 
ढ्विज (ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य) वेद को बिना पढ़े अन्य विषय में श्रम करता 
है, वह जीता ही अपर वंश के सहित शूद्रत्व को प्राप्त हो जाता हैं । 
ऊपर के प्रगाणों से, वैदिक धारा की' दृष्टि से, वेद का कितना महत्व हैं, 
यह साप्ट है । ु 
वेद के विषय में सबसे पहला प्रश्त यह है कि वेद किसको कहते हैं ? इस 
विषथ में तीन दृष्टियाँ हो सकती हैं-- ॥ 
पहली”दृष्ठि यह है कि वेद! शब्द विद. ज्ञानें' धातु से बना है.। अतः इसका 
मौलिक श्र्थ ज्ञान' ही है। विद्या” शब्द भी इसी धातु से निकला है। इसलिए 
मूल में 'विश्या' श्रौर वेद दाब्द समानार्थक ही हैं । विद! णक्द का इस सामान्य अर्थ 
में प्रयोग आयुर्वेद', 'धनुर्वेद' श्रादि शब्दों में प्राचीच काल से घलाशाया है। ही 


| 


शा 


शहद भारतीय संस्कृति का विकास 
प्रकार आइवजायन-भौतसूत्र (१०।७) में अनेक विद्याओं के साथ वेद शब्द का 
प्रयोग किया गया है । 
दूसरी दृष्टि के अनुसार वेद! शब्द का सामान्य ज्ञान' के स्थान में विशिष्ट 
पारिभाषिक प्रर्थ में ही प्रयोग होता है। “मन्त्रश्नाह्मगयोवेंदवासधेयस्‌ (झापस्तम्ब- 
यज्ञपरिभाषासूत्र ३१), इस प्राचीन परिभाषा के अनुसार मन्त्र-भाग और क्राह्मण- 
भाग दोनों के लिए समान रूप से वेद' शब्द का प्रयोग चिरकाल से भारतीय 
साहित्यिक परम्परा में चला आया है। 
तीसरी दृष्दि दूसरी दृष्टि से भी अधिक संकुचित है। उसके अनुसार वेद, 
के मन्त्र-आाग (या संहिता-भाग) को ही बेद' कहता चाहिए। 
इस विषय में हमारा अपना मत यह है कि प्रारम्भ में बेद' शब्द वास्तव में 
सामान्येन ज्ञान या विद्या के श्रर्थ में ही प्रयुक्त होता था । कालास्तर में अनेक 
कारणों मे यह प्राचीन परम्परा से प्राप्त मन्च-ब्राह्मणात्मक वैदिक साहित्य के लिए 
ही प्रयुक्त होने लगा। परल्तु मन्त्र-्भाग और ब्राह्मण-भाग में परस्पर विभिन्न- 
अकारता है। ब्राह्मण-भाग भस्त्र-भाग के पीछेगीछे बलता है। इसलिए प्रति- 
पादन की सुविधा की दृष्टि से हम भी वेद! शब्द का प्रयोग मन्च-भाग (या 
संहिताभाग) के लिए ही करना उचित समझते हैं । 
वेद के ऋग्वेद, यजुबेंद, साम्वेद और अथर्वजेद, ये चार भाग माने जाते 
हैं। इतके लिए ही ऋक्संहिता, यजु:संहिता, सापसंहिता और श्रथर्वस॑हिता, 
ये नाम प्रसिद्ध हैं। इनमें से प्रत्येक का कुछ विस्तार से वर्णन नीचे दिया जाएगा । 
पौराणिक परम्परो के श्रतुसार मूल में एक ही वेद था। उसी के कृष्ण- 
दैपायन बेद-व्याक्त ने याज्ञिक दुष्टि से अध्ययनाध्यापत-परम्परा की सुविधा के लिए 
उपर्युक्त चार विभाग किये थे । 
वेदों के लिए त्रयोी' शब्द का व्यवहार 
ऊपर वेद के चार भागों का उल्लेख किया गया है। परल्तु वेदों के लिए 
ज्ग्नी! शब्द का प्रयोग भी अत्यन्त ग्राचीन काल से चला आया है॥ शत्तपथ 
हि अर 328 अटल अर आप कल अरक अल आज करत कक त व अक 0 008 
१. देखिए-/“बजूुनेंदी वेद: ।”, अयर्वाणों बेद: ।”,'झसुरविज्ञा बेदः ।7,पुराणविथा 
वेद: ।,/इतिहासो वेदः ।” इसी प्रसद्ध सें श्तपथ-बआाहाण ( १ ३॥४।३। ६०१४) 
को भी देखिए | गोपथ-बराह्मण (१११०) “सर्पवेद”,  “विश्ञाअविद, 
“असुरवेब, 'इतिहासचेद” तथा “पुरशाणबैदी का उत्लेख करता हैं। 
२. एक चेकोंस्लोवेंक सज्जन कहते थे फि उनकी भाषा में झाजकल भी विदा ॥ 
शब्द प्रयुक्‍त होता है और उसका अर्थ है सा्यंक्षा गा विज्ञान । । 


३. देखिए-- व्यदधाद यज्ञसंतत्मे वेदसेक चतुविधम्‌ । ऋष्यजुःसामायर्वाण्या 
वेवहचत्वार उद्घुता: ।!/ (भागवत श४)१६-२० ) 


वैदिक वाह्मय की रूप-रेशा ह घ७ 


शादि ब्राह्मण-ग्रन्थों में तथा म्ृस्मति, गीता भ्रादि में! 'अयी' या बय॑ ब्रह्म का 
प्रयोग प्राय: पाया जाता है। इन छाब्दों का अर्थ ऐसे स्थलों में ऋक, यजु: 
और साम, यही किया जाता है। इस प्रकार अथर्व-बेद का उल्लेख छूट जाता 
है। इसी आ्राधार पर यह विवाद प्राचीत काल से' चला आा रहा है कि अथर्व- 
वेद को भी वेद मानता चाहिए या नहीं । 

इस विवाद में हम यहाँ वहीं पड़ना चाहते । यहाँ केवल इतना बतला देता 
पर्याप्त होगा कि जहाँ-जहाँ चार वेदों का उल्लेख है, वहाँ प्रन्थ-झूप में चार 
संहिताओं से अभिष्राय है, और त्रयी' या त्र्य ब्रह्म (>>तीन बेद) से अ्रभि- 
प्राय, संहिताओं के स्थान में, ऋक्‌ (>>यद्यात्मक वैदिकी रचना), यजु: (--गद्बयात्मक 
वेदिकी रचना) और साम (>-गीतात्मक वैदिकी रचना) रूप से वेद-मन्त्रों की 
तीन प्रकार की रचना का है। वास्तव में ऋक, यजु: और साम का शास्त्रीय 
अर्थ यही है । चारों वेदों के मन्त्रों का अन्तर्भाव उक्त तीन प्रकार की रचनाओं 
में हो जाता है। इसीलिए शतपथ-ब्राह्मण आ्रादि में त्यी' के साथ विद्या' दाब्द 
का भी प्रयोग प्रायः किया गया है।' 

इसलिए वेदन्रगी' और 'वेदचतुप्टय' शब्दों में केवल दृष्टि का भेद है। 
वास्तविक विशेध नहीं है। पर हो प्तकता है कि त्रयीत्व की कल्पता प्राचीनतर 
हो। भहा _थि वेदव्यास ने मौलिक एक वेद को चार वेदों में विभाजित किया, 
इस पूर्वोलिखित पौशणिक अ्रनुश्ुति से इसी बात की पुष्टि होती है। पर 
इधर चिरकाद में वैदिकों की परम्परा में वेदचतुप्टय का ही व्यवहार है। इस 
लिए प्रकृत भें हम भी वेद चार हैँ, यह मान कर ही आगे चलेंगे । 


बेदों की शासाओं का विचार 
प्रत्येक वेद के विषय में कुछ कहने से प्रथम बेदों की माखाश्रों के विषय 
में कुछ विचार करना झावश्यक है। जेसा आगे चल कर विदित होगा, प्रत्येक 
वेद की अ्रनेक दाखाएँ मानी जाती हैं। इस शाल्ा-शेद का क्‍या अभिप्राय कै? 
इस विषय में प्रागः श्ान्त धारणाएँ फंली हुई हैं। प९ प्रत्येक बैदिक जातता 
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2 देखिए-«जियी वे विधा ऋचो यजूंषि सामामि (शतपथ ४६७)१) । 
“जय ब्रह्म समातवम्‌...ऋप्यजुःसामलक्षणम्‌ । (मनुस्मृति १४१३) । 
हज अयीधर्मसनुप्रप्ञा:” (गीता ६२१) । 
२. देखिए--न्यायम्रज्जरी का प्रमाणप्रकरणं (पृ० २३२, बनारस का १६३६ 
का संस्करण ) 
खिए-“कऋग पन्नार्थथशेन पादव्यवस्था । गीतिषु सामास्या । झेषे यजु:- 
श्ाब्द; । (पृर्बमीमांसायूत्र २१॥३४८-३७) । ह 


भ््ड भारतीय संस्कृति का विकास 


कि उसका किस बेद की किस शाखा से सम्बन्ध है। बह यह भी जानता है 

४ उद्चक्ी शाखा में प्रचलित वेद-संहिता को पाठ अपने ही वेद की अन्य शाखा 
सम्बद्ध संहिता के पाठ से कुछ ही अंशों में भिन्न है। इसलिए यह स्पप्ट है 
बेदों का जञाखा-भेद बहुत अंश तक, किसी भी प्राचीन ग्रन्थ के समान, पाठ- 
भेद पर ही अवलम्बित है। 


हाट हज 


मं जे! श्र 


इस पर भी आजकल के सांप्रदायिक विचार-धारा के लोग बेद शाश्वत हूँ 
वेद ईब्वर-क्रृत है', इसीलिए उनमें पाठभेद नहीं हो सकता, ऐसी धारणाओं से 
ग्रेरित होकर बेदों की शाखाओं का मतःकल्पित श्रर्थ करते हैँ 
दगाखा[-भेद केसे हुआ ? इसका उत्तर स्पष्ट हूँ। बेदिक परम्परा में एक 
ऐसा समय था, जब कि अध्ययनाध्यापत का श्राधार केवल मौखिक था । उसी 
काल में एक ही गुरु के शिप्य-प्रशिष्य भारत-जसे महान देश में फंलते हुए, विशेषतः: 
गमनागसन की उन दिनों की कठिनताओं के कारण, किसी भी पाठ को पूर्णतः 
अक्षण्ण नहीं रख सकते थे। पाठ-भेद का हो जाना स्वाभाविवा था।' 
साथ ही जानबूझ कर पाठ का कुछ परिवतेत या परिवर्धन भी, अवस्था- 
विशेष में, संभावना से बाहर की बात नहीं है। एक ऐसा भी समय था, जब 
नवीन ऋतचाएँ भी बनायी जाती थीं । तभी तो बेदिक वाह्ममय में ऐसी भी 
ऋचाएँ और मन्त्र मिलते हैं, जो उपलब्ध बेंदिक संहिताशों में नहीं पाये जाते । 
ऐसी अवस्था में पाठ-भेद कर देना या पाठ-भेद का हो जाना असंभावित नहीं 
हो सकता । वेदिक संहिताओं भें परिशिष्ट-हूप से जोड़े हुए सूकक्‍तों के लिए 
“खिल-शुक्त' यह प्राचीन पारिभाषिक शब्द प्रसिद्ध है। 
ऊपर के सामान्य बिचार के बाव हम नीचे प्रत्येक वेंदिक संहिता का संक्षेप 
में परिचय देते का यत्त करेंगे। 
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१. इस विपय के लिए इसी ग्रन्थ के द्वितीय परिक्षिष्ठ के ( के ) अंश में 
सिस्केत साहित्य में ग्रन्थन्प्रणयव' शीर्षक लेख देखिए 
२. तु० एवं बेद तवा व्यस्थ भगवामृषित्त्तम: । शिष्पेस्थश्च पुनवत्व! तपस्तप्ल 
गतो चनम्‌ | तस्प शिष्यप्रशिष्पैस्तु शाखाभेदास्त्विमे कृता: ॥” (वायु- 
पुराण ६१७७ ) न्‍ 
अ्रश्तिः पुर्वेभिऋषिपरिरीड्यो नूतनेस्त” (ऋगू० ११११६), “इमां प्रत्वाय 
सुष्दुर्त सवीयर्स/ वोचेयम्‌”/ (ऋषगू० १०१४१११३ ) इत्यादि ऋचाओं में 
स्पष्टतः प्रवीन और नवीत ऋषिशों का और बिलकुल नवीन. बनायी 
हुई ऋचाशों का उल्लेख हैं । 


बेदिक जाझमंय को रूपरेखा भर 


ऋग्वेब-संहिता 

वैदिक संहिताओं में ऋग्वेद-संहिता राबसे बड़ी है। छत्दोबद्ध या प्चात्यक 
मन्‍्त्रों को ऋक्‌ या क्रचा कहते हैं। ऋकसंहिता या ऋग्वेद-संहिता ऐसी ही 
ऋतचाओों का बड़ा भारी संग्रह है। संहिता का श्रर्थ है, संग्रह । 

थोड़े-बहुत पाउ-भेदों के कारण इस संहिता की अनेक शाखाएँ मानी जाती 
हैं । सहाभाष्य-जंसे प्राचीन ग्रन्थ में (लगभग १५० ई० पूर्व) कहा है कि 
ऋग्वेद की इक्‍्कौस शाखाएँ थीं ( “एकबिशतिथा बाहूवृच्यम्‌” ) । पीछे के 
प्रन्‍्थो में केवल पाँच शाखाओं का उल्लेख मिलता है । शांखाश्रों की इस कभी 
का मुख्य कारण अध्ययनाध्यापतल का संकोच ही हो सकता हैं। आजकल जो 
ऋग्वेद-संहिता प्रचलित है, उसका सम्बन्ध शाकल-शाखा से है। 

इस संहिता के दस भाग है, जिनको भण्डल कहते हैं।। प्रत्येक मण्डल में 
अनेक सुक्‍त होते हैं, और सूकतों में अनेक ऋचाएं। इनके विवरण के लिए नीचे 
की तालिका देखिए-- 


प्ष्डल सुक्त-संल्या ऋतष॑-संख्या 
प्रथम मण्डल १६१ २००६ 
द्वितीय मण्डल ४३ ४२६ 
तृतीय मण्डल दर च१७ 
जतुर्थ मण्डल भ्र्द ः श्प& 
पंचम मण्डल प्छ ७२७ 
घष्ठ सण्डल भर ७६५ 
सप्तम मण्डल १०४ ८४१ 
खप्टम मण्डल ह्र्‌ ' १६३६ 
नवम मण्डल ११४ ११०्घ 
दशम मण्डल १६१ श्छ्धद 





श १०१७ १०४७२ 


ऋचाओं के ऋषि, देवता ओर छुन्द 


ऋणग्वेद-संहिता की छपी पुस्तकों में प्रत्येक यूकत के प्रारम्भ में उस सूकत के 
ऋषि, देवता और छुन्द (छन्दसू) को निर्देश होता. है। छल्द (गायत्री झ्ादि)- 
का अर्थ स्पष्ट है। प्रत्येक ऋचा का कोई न कोई छन्द होना ही' चाहिए । 
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१. देखो, महाभाष्य, पस्पक्माह्लिक । 


६० भारतीय संस्कृति का घिकाल 


ऋक' शब्द का जलार्थ है, जिससे स्तुति की जाएं। “ऋच स्व॒ती बातु 
से यह बना है। इसलिए ऋचा या सूकत मे जिस विषय था पदार्थ की स्तुति 
बर्णन या प्रतियादन होता है, वह उसका देवता कहलाता है । इस पारिभाषिक 
ग्र्थ के कारण देवता-रूप से प्रसिद्ध इस्द्र, वरुण, अग्नि श्रादि के साथ-साथ सूबतों 
में बणित ज्ञान, संज्ञान, कृषि, अ्रक्ष आदि को भी उनका देवता कहा जाता है । 

ऋचाओं या सूक्‍तों के ऋषि से क्या अभिप्नाय है?! इस विपय में अनेक 
मत हैं। प्राचीन ग्रन्थों में कहीं तो ऐसा उल्लेख श्राता है कि ऋषि उत्तको 
कहते हैं, जिन्होंने वेद-मन्त्रों का साक्षात्कार किया था। कहीं ऐसा प्रतीत होता 
है कि मनन्‍्त्रों के बनाने वाले को ही ऋषि कहा जाता था।' हमारे मत में तो 
दोनों बातों में कोई मौलिक भेद नहीं है। 

कहणा के श्रावेग में आदिकवि वल्मीकि के मुख से 

मा. सिषाद प्रतिष्ठा त्वभगमः ज्ाइवती: समाः ।॥ 
पत्कौअजमिथुनादेकमबधी:. कामसोहिदस ॥ 

यह इलोक सिकल पड़ा था। इस पर ब्रह्मा जी ने आकर उनसे कहा कि 
/मच्छुव्वाविष ते बह्मम्‌ पबृ्तेयं सरस्वती” (वाल्मीकि-रामायण १२३१), अर्थात्‌, 
मेरी प्रेरणा से ही यह सरस्वती तुम्हारे मुख से प्रवृत्त हुई है। कवि की लोकोॉततर 
अतिभा से रची हुई कविता में कबि का शपना कितना हाथ होता है भौर 
लोकोत्तर (या देवी) प्रेरणा का कितना, यह कहेंना कठिन होता है। दूसरे, 
खाना खा लीजिए! और भोजन पा लीजिए' में अर्थ का भेद ने होने पर भी 
भावना का गहरा भेद है। इसी तरह ऋषि ने मन्त्र बताया या ऋषि पर 
मन्त्र प्रकट हुआ' या उससे मस्त्र को देखा, इनमें वस्चुतः अर्थवय के होते पर 
भी भावना का भेद है। इसलिए उपर्युक्त मत-भेद को हम तो कोई विशेष 
महत्व नहीं देते । इतना तो स्पष्ट है कि मन्त्रों की शाब्दिक (था मौखिक) 
परम्परा या श्रत्ति-्परम्परा से उनके ऋषियों का मौलिक सम्बन्ध अवश्य है। 

यह 'मो स्मरण: रहे कि काल-मेद गे भाषा के मुड्ावरों में अन्तर पद जाता 
है। विद्या पढ़ी जाती है! इसी वात को बंदिक मुद्दावर में कहते थे पिद्या सुनी 
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१, तु० ऋषण्भि; शंसस्ति/ (तिरुवत १३७) । 

२. तु० था तेनोचघ्यते शा बेबला! (ऋक्‍सवरनिक्रणणी १४२७४) । 

|, तु० ऋषिवंशंगात्‌ । स्तोमान्‌ वदशेत्यौपमभन्थव। ।” (सिरुक्‍त - २११), 

तथा पिस्प बाक्य से ऋषि: (ऋतसर्वानुक्माणी १११४४) | 
ड. तु० था त्वसों वर्णानुपर्षी सामित्या (वसा अनित्या) (महामाष्य 
४३३।१०१) कक पा: 


वैदिक वाइमय की झूप-रेखा ६१ 


जाती है'। भन्‍्त्रों को देखना श्रौर मन्त्रों को बताता” में ऐसा ही मुहातरे का 
भेव-मात्र है। वस्तु-गगत भेद न है, न हो ही सकता है। 
सण्डलों का ऋषियों से सम्बन्ध और संहिता का ऋम 

जैसा आगे चलकर विदित होगा, अन्य वैदिक संहिताशों से ऋग्वेद-संहिता के 
क्रम में विद्येष अन्तर है। इस संहिता के क्रम की मुख्य विशेषता यह है कि 
इसमें, याज्ञिक कर्मकाण्ड के किसी क्रम को ध्याव में न रख कर, केवल मन्त्र-द्वष्टा 
ऋषियों या ऋषि-बंशों के श्राधार पर ही सूकतों को संगृहीत किया गया है। 
इसीलिए इस संहिता के क्रम में जसी ऐतिहासिक महत्ता है, बसी प्रन्य संहिताओं 
के क्रम में नहीं। 

पहले और दसवें मण्डलों में सूक्‍त-संख्या (१६१) तो समान है ही, उनमें 
परस्पर यह भी समानता है कि उन दोनों में विभिन्न ऋषियों के सूकतों के संग्रह 
संगृहीत हैं। दूसरे मण्डल से सप्तम सण्डल तक प्रत्येक मण्डल का सम्बन्ध केवल 
एक ही ऋषि यथा उसके वंश से है। क्रम से उत ऋषियों के नाम हँ--पृत्समद, 
विश्वामित्र, वामदेव, अन्रि, भरदहाज और वसिष्ठ । अप्टस मण्डल का सम्बन्ध 
प्राधान्पेत कण्व ऋषि के वंश से है। इस मण्डल में प्रगाथ नामक विशद्येष छुल्द 
की बहुलता है, इसलिए इसके ऋषियों को 'प्रगाथ' भी कहा जाता है। नवभ 
भण्डल की विशेषता यह है| कि उसके लगभग सब सूक्तों का देवता पदरझान सोस 
है। ऋषि तो मण्डल २-७ के ऋषियों में से ही हैं।' 

ऋग्वेद-संहिता के अ्वान्तर क्रम का यह ऐतिहासिक आधार अ्पता विशेष 
महत्व रखता है। इससे जहाँ एक शोर संहिता के मत्चों और सूक्‍तों का घनिष्ठ 
सम्बन्ध विविष्ट ऋषियों या उनके बंझों से स्पप्ट है, वहाँ दूसरी ओर उनका, 
याज्ञिक कर्मकाण्ड से निरपेक्ष, मौलिक स्वरूप भी बहुत-कुछ प्रतीत हो जाता है। 
ऋग्वेद-संहिता का विषय 

विभिन्न दृष्टियों से वेद के प्रतिपाद्य विषयों का विचार हम आगे करेंगे; तो 
भी ऋणग्वेद-पंहिता का क्या विषय है, इसको सामान्य, रूप से यहाँ बतला देना 
आवश्यक है। 

ऋण्वेद का श्र्थ है--ऋचाशों का वेद । श्रन्य वेदों में भी ऋचाएँ सम्मिलित 
हैं। पर ऋग्वेद में केवल ऋचाओशों का ही संग्रह है। ऋचा से स्तुति की जाती 
है; जिनकी रतुति की जाती है, उनको देवता कहते हैं; यह हम ऊपर कह चुके 
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१. देखिए--क्रिथ ऋषयः । शतपिनों साध्यमा गृत्सलसदों विश्वासित्रों वास". 
देवो$त्रिर्भरद्ाजी बसिष्ठः प्रभावा। पावभक्य: क्ुद्रसुक्ता भहासू्ता इसि ई 
(आश्वलायनगह्मसूत्र ३४४१) । हे ५99 % 0 


२ भारतीय चंस्कृति का विकास 


हैँ । इसका अभिप्राय यह हुआ कि इस संहिता में केवल देवताओं की स्तुनियाँ हें 

बैदिक देवता ऋ्राणः पृथिवी, अन्तरिक्ष और लोक से संबंध रखने के कारण 
तीन प्रकार के मानें जाते हैं। श्रग्ति, सोम, पृथिवी आदि पृथिवी-स्थानीय कहलाते 
हें; इत्र, रुद्र, वायू आदि अ्रन्तरिक्ष-स्थानीय, और वरुण, मित्र, उपस्‌, सूर्य श्रादि 
चुस्थानीय । 

ऋग्वेद मे लप्भम २५७ खुकतों में इन्द्र की, लगभग २०० में अ्रग्ति कौ, 
ग्रौर १०० से ब्रधिक सूक्‍तों में सोम की स्तुति की गयी है। यम, मित्र, वरुण, 
फंद्र, विष्णु आदि देवताओ्रों के भी सूक्‍त हें; पर उतकी संझ्या इच्च, अग्वि और 
सोम के सूक्‍तों की संख्या के बरावर नहीं है। 

वैदिक देवताबाद का विचार हम आगे करेंगे । 

एक प्रकार से झपना व्यक्तित्व रखने वाले इन्द्र, श्रग्ति ग्रावि देवताओं के 
अतिरिक्त ऋग्वेद में ऐसे भी देवता हें, जिनका वैसा व्यक्तित्व नहीं मासा जा 
सकता । उदाहरणार्थ, मन्यु, श्रद्धा ब्लादि ऐसे ही देवता है। इसके झतिरिक्‍त, 
कुछ ऐसे भी सूत्रत है, जिनमें सुन्दर तथा गम्भीर दार्शनिका विखार प्रकट किये 


हु 


गये हे । 

हि का हम ्त 
ऋणबेद को विशेषता ह 

तऋष्टवेद के संबंध में यहाँ कुछ विस्तार से कहने का कारण यही है कि इसकी 
कई विशेषताएँ हैं! इस संहिता के अवान्तर-क्रम के ऐतिहासिक महत््व की बात 
हम ऊपर कह चुके हें। इसीलिए बैदिक विवार-धारा के स्वरूप को समझने के 
लिए जितनी मौलिक तथा पुप्फल सामग्री ऋग्वेद में मिल सकती है, उसकी दूसरी 
संहिताओं की सामग्री से कोई तुलना ही नहीं की जा सकती | वास्तव में वैदिक 
वाह्मय का सूल ऋग्वेद ही है। सारे वैदिक कर्म-काण्ड का भख्य आश्रय भी 
ऋग्वेद ही है 
यजुबद-संहिता 

महाभाष्यकार पतछ्जलि के समय में यजुर्वेद-संहिता १०१ शाखाओं में पायी 
जाती थी । अन्य ग्रस्थों में इन शाखाझोों की संख्या, अपने-अपने समय के 
अनुसार, १०१ से कम या अ्रधिक बतलायी गयी है। परन्तु आजकल केवल पाँच 
शास्ताएँ या संहिदाएँ मुद्रित रूप में उपलब्ध हैँ। 
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* [० बहूवचसिति त्वेब स्थितस्‌ । एतत्परिचरणावितरी बेके ॥” (कषील- 
किन्राह्मण ६।११) 
३. तु० एकशतस9्यर्युशञाखा:! (महाभाष्य, पेस्पश्ाकह्लिक) । 


हि 


वैदिक वाह्मय की रझूप-रेखा द््छ 


# . चिरकाल से यजूबेंद-संहिता के शुक्ल और कृष्ण नामों से दो भेद चले आ 
रहे हैं। उपर्युवत गाखाओों का समावेश इन्हीं दो भेदों में माना जाता है। इस 
अकार कुछ शाखाओं का सम्बन्ध शुक्ल-गजुर्वेद से, और कुछ का कृष्ण-मजुर्वेद से 
रहा है। श्राजकल की मुद्रित पाँच शाखाग्रों में से तीन (तेतिरीब, मंचायणी 
और कठ) का सम्बन्ध क्ृष्ण-यजुर्वेद से, और दो (माध्यब्दित और काप्व) का 
शुक्ल-यजुर्वेद से है। 
उपर्युक्त दोनों (शुक्ल-यजुर्वेद और क्रृष्ण-यजुर्वेद) भेदों में वस्तु-गत दृष्टि से 
५ दी अन्तर है कि जहाँ शुकक्‍ल-यजुर्वेद में केवल मन्त्र-भाग का सन्निवेश है, वहाँ 
कृष्ण-यजुबंब में मन्त्र-भाग और ब्राह्मण-भाग, दोतों मिले-जुले सन्निविष्ट हैं । 
वेदों को पद्यात्मकम (->ऋचाओं के रूप में) या गरद्मात्मक रचनाओं को, 
जिनको प्रायः याज्ञिक कर्मकाण्ड में पढ़ा जाता है, सन्त्र कहते हैं। ब्राह्मण, जैसा 
आगे विदित होगा, एक प्रकार से मन्त्र आदि पर व्यास्यात्मक रचता या प्रन्थ 
की कहते हें। इस प्रकार भन्‍्त्र और ब्राह्मण के स्वरूपों में मौलिक अन्तर है। 
ऐंमा प्रत्तीत होता है कि इन्हीं मस्त्र और ब्राह्मण के भागों के गम्मिश्रण के कारण 
यजुर्बेद के एक भेद को कृष्ण, और इस सम्मिश्रण से रहित होने के कारण दूसरे 
भेद को शुक्ल. कहा जाने लगा। दोथों में, कृष्ण-सजुर्वेद प्राचीन, और शुब्ल-मजुर्वेद 
प नवीन समझा जाता है। 
हमारे मत में एक झौर क्वारण भी दो राकंता है। क्ृष्ण-यजुर्वेद की 
शाखाओं का विस्तार प्रायेण दक्षिणफ-भारत में, और शुकल-यजुर्वेद का उत्तर-भारत 
(था सन्‌ के झार्यावर्त) में है। स्वभावतः क्ृप्ण-यजुर्वेद के साहित्य पर जितता 
प्रभाव वैदिकेतर विचार-धारा का है, उतना शुक्ल-यजुवेंदीय साहित्य पर नहीं 
है। ऐसा प्रतीत्त होता है कि कृष्ण-बजवबेंद की उपत प्रवृत्ति के विरोध में शुद्ध 
बैदिक धारा के पक्षपात या अभिनिवेश के कारण ही शुवल-यजुर्वेद का प्रारम्भ 
हुआ होगा; बहुत-कुछ उसी तरह, जिस तरह वर्तमान काल में समन्‍्वयात्मक 
“पौराणिक धर्म के विरोध में झ्रायेसमाज .का प्रारम्भ हुआ । शुद्ध धारा के कारण 
ही कंदाचित्‌ शुक्ल! और 'क्रृष्ण” शब्दों का प्रचलन होने लगा। 
शुक्ल-यजुवेद में, अन्य वेदिक संहिताओों के समात, केवल मसन्ब्-भाग के ही 
सन्निविष्ट होने से, यहाँ मे उसका ही कुछ विशेष रूप से वर्णत करता चाहते 
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१. लु० गिरि [ताथ घीमहि । तत्नों गौरी प्रचोदयातु्‌ ॥ तत्कुमाराय विययहे, 
कारतिकैयायथ धीमहि । ततन्नः स्कर्वः प्रचोदयात्‌ ॥ (मैब्रायणी-संहिता 
२४६१ तथा काठक-संहिता १७१११) । यहाँ कार्विकेय, स्कत्द और, 
गोरी, इन पोराणिक देवी-देवों का उल्लेख स्पष्टतः वैदिकेतर धारा के 

प्रभाव का चोतक है। '. 


द्र्ड भारतीय संस्कृति का विकास 


हूँ । शुक्लन्यजुर्वेद में भी, काण्वशाखीय संहिता की अपेक्षा भाध्यन्दित शाखा की / 
यजुर्वेद-संहिता का कहीं अधिक प्रचार हैं। कहा तो यह जाता है कि भाध्यन्वित- 
शाखीय यजुर्वेद-संहिता का जितना प्रचार और विस्तार भारत में है, उतना किसी 
भी अ्रन्य शाखा का नहीं है। इसलिए नीचे हम उसी के सम्बन्ध में कहेंगे । 
माध्यन्दित-शाखीय शुक्ल-यजुर्वेद की संहिता में ४० अध्याय और १६७५ 
कण्डिकाएँ (या मन्त्र) हैँ। मन्‍्त्रों की संख्या के विषय में मतभेद भी है। इस 
संहिता में गद्यात्मक मन्त्रों (>-यजुस्‌) के साथ-गाथ ऋचाएं भी सम्मिलित हैं । 
संहिता का लगभग ग्राधा भाग ऋचाओ का ही होगा। उन ऋचाओं में से ह 
७०० से अधिक ऋग्वेद में भी पायी जाती हैं। हे 


पजुवेंद-संहिता का ऋा और विषय 


ऋणगण्ेद-संहिता के विपरीत, यजुर्वेद-संहिता का क्रम विशिष्ट याज्ञिक कर्मकाण्ड 
के क्रम को लक्ष्य में रख कर ही निर्धाश्ति किया गया है। उदाहरणा्, प्रथम 
ग्रध्याय से टह्वितीय अध्याय के २८ वें मन्त्र तक दर्श-पूर्णमास नामक यज्ञ का प्रसंग 
है। इसी प्रकार अगले भागों मे पिण्डपितृयज्ञ, अग्निहोत्र, चातुमस्ण आदि बेदिक 
यज्ञों में सम्बद्ध मनन्‍्त्रों का संग्रह है। केवल भ्न्त में ४०वें अध्याय का सम्बन्ध 
कर्मकाण्ड से ते होकर शानकाण्ड (उपन्िषद्‌) से है। ह 

यजुर्वेद का घतिप्ठ सम्बन्ध याजिक प्रक्रिया से है, यह तो उसके साम से ही” 
स्पष्ट है। यजुस और यज' दोनों शब्द “बे वेवपूजासंगतिकरणदानेप्‌” इस 
धातु में तिकाले हैं। विसरषतकार यहकका ने भी कहा है--पिजुभियशम्ति! 
(१३७) कया “बजुर्यजतेः”/ (छा१२)॥ 

यजुबंद-संहिता का याज्िक कर्मकाण्ड से घनिष्ठ सम्बन्ध है, यही सिद्ठान्त 
यजर्वेद के शपथ आहि ब्राह्मणग्रन्यों का तथा आ्राचीव भाष्यकारों की हे । 
थाज्षिक दृष्टि आज के जगत्‌ को इचिकर नहीं है, यह अनुभव करते हुए इधर 
श्ाचार्य स्वामी दय्रानन्‍द ते, याशिक दृष्टि के बिना, स्वतत्त साभान्य वृप्टि भे भी 
यजूबेंद की व्याख्या करने का यत्न किया है । 


सामबेद-पंहिता 
भहाभाष्य में सामवेद की एक सहख्र शाखाओं का उल्लेख है। परन्त शाज 
कल कौबुस, राणायवीय और जैमिनीय केवल ये तीन शाखाएँ उपलब्ध हि । 
साशवेद की राणायनीय संहिता में, जो सबसे अधिक प्रसिद्ध है, केवल १५४६ 
ऋचाएं हैं। इलमें से केवल ७४ को छोड़ कर, शेष सब ऋग्वेद से ली गयी हैं | 
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१. देखिए-- चिहुलवर्ता सासमवेद:” (महाभाष्य, पस्पशाल्लिक) 


बेदिक वाह मथ की रूपरेखा ६४ 


# सामवेद में दो भाग हैं, पूर्वाचिक और उत्तराखिक । पूर्वाचिक के छह भाग 
हैं, जिनको प्रपाठक कहते है। उत्तराचिक में नौ प्रषाठक हैं 


यजुरवेद-पंहिलता के समान, सामवेद-संहिता भी याज्षिक कर्भकाण्ड की दृष्टि से 
ही संगृहीत को गयी है। सामवेद में संगृहीत ऋतचाएँ विशेषत्ः सोम-याग में गायी 
जाती थीं। सामन्गाव की पुस्तकों में ये ही ऋचाएँ गान की दृष्टि से संजायी 
हुई रहती हूँ। संहिता में तो वे ऋग्वेद के समान ही दी हुई हैं, केवल स्वर 
लिखने का प्रकार सासवेद का अ्रपता है 
«& - तेल साम-गान की दृष्टि से संग्रहीत लामवेद का विशेषतः अपना प्रतिपाद्य 
विपय कुछ नहीं है। ऋचाओ्रों के द्वारा जो विभिन्न देवताश्रों की स्वुत्ति होती 
है, वही उनका प्रतिपाद्य विषय कहा जा सकता है। पर ध्येय उनका साम-्गान 
ही है। सामगात की दृष्टि से एक विशिष्ट वेद की कल्पना हमारे पूर्वजों की 
उदात्त-मावनामयी मनोंवृत्ति की ही द्योतक है। इसी वेद के लिए गीता में 
भाजानु्‌ कृष्ण ते कहा है--बिवानां सामवेबोइस्थि” (गीता १०२२) 
अथर्वबेद-सं हिता 
महाभाष्यक्षार के मय में श्रथर्नवेद की नो शाखाएँ पायी जाती थीं । पर 
& “जिकाल दो ही शाखाएं उपलब्ध ह--शौसक और पैष्पलाद । दोनों में से शौनक 
शाखा की संहिता ही अधिक प्रसिद्ध 
अथर्वकद की (शोनक-शाखीय) संहिता में २० काप्ड (भाग), ७३० सृकत और 
लगभग ६००० मन्त्र हैं। उबत मनन्‍्त्रों में से कोई १२०० मन्त्र स्पप्टतः ऋग्वेद-संहिता 
से ही लिये हुए प्रतीत होते हैं। उनमें कुछ पाठान्तर अवश्य हैं। अथर्ववेद का 
२० वॉ काण्ड तो, कुछ ही अंश को छोड़ कर, पूरा-का-पूरा ऋग्वेद से ही उद्धृत 
है। १५वाँ काण्ड और १६ वें काण्ड का बड़ा भाग ब्राह्मणों-जँसे गद्य में हैं। 


>अथर्ववेद-संहिता का बशिष्ट्य 


कई दृष्टियों से अथर्ववेद-संहिता का अपना वेशिष्टथ हैं। इसकी मुख्य 
विद्येवतता यह है कि जहाँ उपरयकत तीनों संहिताओों का सम्बन्ध भौत (“चैंदिक) 
यज्ञों से है, वहाँ अ्रथर्ववेद का (बीसवें काण्ड को छोड़ कर) सम्बन्ध प्रायेण गृझ 
कर्मकाण्ड (जैसे जन्म, विवाह था मृत्यु से संबद्ध संस्कार आदि) या राजाप्रों के 
मुर्धासिषेक-सम्बन्धी कर्मकाण्ड से है। बीसवे काण्ड में श्रश्चिकतर इंद्र देवता की 
स्तुति के सीमयागोपयोगी सूक्‍तों का ही संग्रह है। | 
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१, देखिए निवषाजर्तओों बेद:” (महाभाष्य, पस्पशाज्लिक') 
५ 


९६ भारतीय संस्कृति का विकाल 


ग़थर्व॑तद को एक पग्रवार के जादु-टोवा-बदूश गन्बों का सग्रहे शंगशा णातओ॥ 
है। इसीलिए अथर्ववेद के मन्धों का विधियोग झगेक रोगों सं उत्पादों को 
गांति, शत्र आदि के प्रसीकार, पौष्टिक कर्ष और व्जीकरण आदि में दिशा जाता 
। अनेकानेक अंपक्षियों से सम्बन्धित गंध शी शथर्दनेत थं संगईत ४ । इसी 


4 4 


ण्फि/ 


प्रकार बहाचर्य, गाहईसथ्य, न.यवस्य, साजविद्या, ग्रस्योत्मतिशा आदि भहात-एु्ण 
विषयों से राग्बन्बित शक झुवत भी एंबर्विद में गाये जाए है। शयवतव को 





रा 
श्र 


पृथ्ब।-घृचत्त [ ५२। ) %१रने विषय की शह्वितीय रूग। 





यह कहा जा रवता है कि अस्य वैदिक सहिताओं को परणपशा थे सारी 
को प्रधानतया वैदिक (या श्ौत) बच्चों का शांग माव केश हा उनकी उपयाणिता 





समझी जाती है।' श्रथर्ववेद् में यह बाद्य नहीं हैं। यहाँ मनन के बहुत ऊंचे 
स्तर पर रखा गया है। मन्त्र में स्वयं शणित है; दूसरे शब्यों भे, फम आप्मा 


में मिहित शयित के उद्धभावन की प्रधान कुंजी है, और इसीजिए उसवा। प्रयोग- 
उपयोग, किसी वैदिक यज्र के आश्रय के बिना, स्वतस्त्र रुथ से भी किया जा 
सकता है, पह मौलिक सिद्धांत ही अथर्व-वेद की प्रमुख विदोषत्ा है पक 
प्रकार से यदि बहुजअव्य-साध्य यज्ञों (> |गीता के शब्दों में द्रव्य-्यज्ञा/) से सग्बन्ध 
रखने वाले अच्य वेदों को केवल संपद्न-वर्ग' का बेद कहा जाए, तो अ्रथर्व-बेद को 
जनता का बेब” कहा जा सकता है। 


(२) 
ब्राह्मण-प्रस्थ 


वेदों के बाद वैदिक वाहममय में ब्राह्मंण-अन्थों का स्थान है । हम ऊपर कह 
चुके हे कि प्राचीन परिभाषा के अनुसार मन्त्र-भाग और ब्राह्मण-भाग, दोनों के 
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१. तु० सस्त्राइ््व कर्सकरणा:” (अआाइवलायन-श्ौतसूत्र १४१२१), तथा 
“आस्तायस्थ क्रियार्थत्वात्‌” (मीमांसासूबर १२१) । 

२. तु०  अ्रियर्ववेदस्तु यज्ञानुपयुवतः शाम्तिपौष्टिकाभियारादिफर्मप्रतिपाद- 
कल्वेगात्यन्तविलक्षण एवं ।” (प्रस्थानभेद) । 

३. तु० “न तिथिने ञ्ञ सक्ष््र न प्रहो न थे चस्रमा:। श्रथर्वभस्थसंप्राप्त्या 
सर्वसिद्धि्भविष्यति ॥” (अ्रथर्वपरिशिष्ट २॥४) 

ड. तु० सा भिष्ठा था विद्या स्थीषु शूद्रेधु च। आ्राथर्वणस्थ वेवस्य शोष 
इत्युपविद्ञग्ति । (आपस्तम्बधर्मसूनम २२६।११--१२) । इन सूत्रों पर 
ठीका को भी देखिए । 


घेदिक वाहुमय की सपरेसा ६३७ 


कलए समात रूप रे वेद शब्द का प्रयोग साहित्यिक परम्णश में चला झाया है। 
॥ इससे काह्मण-प्रन्थों का महत्त्व स्पष्ट ह्ठै । 
प्रत्यक्त बेदिक संहिता के साथ एक या अनेक ब्राह्मण-प्रत्थों का घनिष्ठ सम्बन्ध 
मात्रा जाता है। इसी दृष्टि से ऋशेद के ऐतरेय-शाहाण श्रादि, यजुर्वेद के 
शतपथ-बराह्मण आदि, रामवेद के ताण्ड्य-महाब्राह्मण शादि अनेक बाह्मण माने जाते 
हैं। श्रथर्वनेद का केवल एक ब्राह्मण भोषथ है। 
उपर्गुक्त सब ब्राह्मण बड़े-बड़े भ्रन्थ हैं। शलफ्थ तो बहुत बड़ा ग्रन्थ है। 
आआसमें १०० श्रध्याय और १४ काण्ड है। श्रन्य ब्राह्मण छोटे-छोटे है। 
ब्राह्मण-ग्रन्‍्थों की एक विशेषता यह है कि वे गच्यात्मक हैं । इसलिए 
संस्कृत-भाषा की गद्यात्मक शैली के विकास के श्रध्ययत् की वृष्ठि से उत्तका 
अत्यन्त महत्त है। 
दर्ापूर्णणास आदि वैदिक (श्रौत) यज्ञों की विधि, उनकी व्याख्या श्रौर 
प्रसंगतः अनेक पैदिक मन्त्रों की व्याख्या, यही ब्राह्मण-प्रन्थों का मुख्य प्रतिपादय 
विपय है। चेदिक थज्ञों के स्वरूप आदि को समझने के लिए सब से अधिक 
प्रामाण्य इन्हीं ग्रन्थों का है। इसीलिए याज्िक दृष्टि से वेद और ब्राह्मणों को 
एक ही कोटि में रखा जाता है। 

४... वर्तमान वर्शन-शास्त्रों के उदय से प्राचीनतर दा्शमिक विचार-धार तथा 
ऊद्वापोह की शैली, विभिन्न विपयों पर नपे-तुले परिमारजित विचार', शब्दों का 
निर्बश्नन, तथा यत्र-तत्र बिखरी हुई विविध ऐतिहासिक सामग्री--इनके लिए भी, 
गौण दृष्टि से, ब्राह्मण-पन्धों का पर्याप्त महत्त्व है। 

संक्षेप में, बैदिक-बारा के स्वरूप और प्रवाह को ठीक-ठीक समझने के लिए 
ब्राह्मण-साहित्य का अध्ययन आवश्यक है। 


(३) 
बेदाज़ 
शिक्षा, छत्द;, व्याकरण, निशयत, ज्योतिष, और कल्प, ये छह वेदांग कहलाते हें । 


शिक्षा से श्रभिप्राय श्र, क श्रादि वर्णों के ठीक-ठीक उच्चारण की विद्या से 
है। छुन्द:ः का विषय गायत्री आदि छुन्दों की व्याख्या है। व्याकरण प्रसिद्ध 
है। मिशक्‍त को हम निर्वचन-द्ास्त्र था लगभग भाषा-विज्ञान कह सकते हैं। 
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है ३, इस विषय में हमारे ऐतरेयब्राह्मण-पर्यालोचन पेभा ऐतरेयारण्पक- 
पर्धालोचन ग्रन्थों को देखिए । - 


पारतीय संस्कृति, का विकाल 


द््द 


ज्योगिष से यहाँ अभिप्राय खभोल-विश्वा से है। कल्व के श्ौतकर्मकाण्ड, गृह 
कर्मकाण्ड तथा धर्मसूत्रों का विषय, ये तीन भेद हैं। 

कालान्तर में विभिन्न संस्कृतियों और बिचारों के संपर्क और संधर्ष आ्रादि 
के कारण बेदों की अ्रध्ययवाध्यापत आदि की परम्परा में कुछ-न-कुछ शैथिल्य 
आना स्वाभाविक था। इसीलिए भारतवर्ष के परिबतित वातावरण में वेदों के 
उच्चारण की रक्षा, वेदों के अध्ययन की सुविधा और बेदिक आचार-विचार 
तथा कर्म-काण्ड की परम्परा की सुरक्षा की दृष्टि से ही उचतः छह बांगों 
(>>वेंद की सहायक विद्याओं) का प्रारम्भ और अद्वितीय विकास प्राचीन कातृक 

ही हो गया था । 

ऊपर के छहों नाम वामघ्तव में विद्या-( श्रथवा विषय- ) परक हैं, प्रन्थ-परक 
नहीं । तो भी, ग्राजकल प्रत्येक वेदांग से कुछ निश्चित प्रन्थ ही समझे जाते है। जैसे, 
शिक्षा से पाणित्रि भूनि की शिक्ष! (यद्यपि वह पाणिनि की बनायी हुईं नहीं 
है), छन्‍्द: से पिगरल-क्ृत छत्द:सुत्र (इसमें वैदिक और लौकिक संस्कृत के भी 
छुन्दों की व्याख्या है), व्याकरण से पाणिलि-मुन्ति-कृत अष्दाध्याथी (इसमें भी 
लौकिक संस्कृत तथा वैदिक भाषा, दोनों का व्याकरण विया है), भिरुक्‍त से 
यासक-म ति-कृत मिश्यत, ज्योतिष से ऊगध छाताय का वेदाजु-ण्योतिष, प्रोर कल्प 
से विभिन्न वेदों और बंदिक शाखाओं से संबद्ध (१) गृह्मसूत्र, (२) भीत-सूत्र,“ 
ओर (३) धर्म-सूत्र । 

वेदांगों की परम्परा में धीरे-धीरे छत्द;, व्याकरण, ज्योतिष भौर कल्पतृत्रा- 
न्तगंत धर्मसूत्रों के विषयों ने सामान्य विद्यात्ों का रूप धारण कर लिया और इस रूप 
में ये विषय बराबर उन्नति करते रहे। इसी प्रकार अन्य अनेक भारतीय विश्वाश्रों 
के विकास में वेदिक परम्परा का साक्षात्‌ या श्रसाक्षात्‌ रूप में हाथ रहा है। 

उपयुक्त वेदांगों के वाम से प्रसिद्ध प्न्‍्धों में प्राय: सब के निर्माण का संशय 
ईसवी सन्‌ से कुछ शताब्दियों पहले का है। हम भारतीयों के लिए यह साधारण 
गर्व की बात नहीं है। व्याकरण के विषय में तो भारत ने उन्नति की बह सीभा 
प्राप्त की थी, जहाँ तक संसार अ्रभी तक नहीं पहुँच सका है। 


(४) 
बेदिक परिशिष्द 


व्ेदांगों के अतिरिक्त बेदों के पाठ, तथा उनके ऋषि, छंन्दः, देवता श्रादि 
की अनुक्रमणियों श्रादि के सम्बन्ध में लिखे हुए सैकड़ों फुटकल छोटे-बड़े प्रत्थों को 
परिगणन वैदिक परिशिष्ठों में किया जाता है। 


बंबिक वाइमय की शपरेणा द्च्हू 


# यदेदों की भिन्न-भिन्न शाखा वालों ने अपनी-अपनी संहिता को सुरक्षित रखने 

की दृष्टि से अनेकानेक उपायों का अवलम्बन किया था। संहिताओं में पदों की 
सन्धि को तोड़ कर उनके पद-पाठ आदि अनेक प्रकार के पाठ तैयार किये गये । 
संहिताशों की असेक प्रकार की सूचियाँ या अनुक्रमणियाँ बनायी गयीं। उनके 
पदों तक की संखझ्या की गयी । स और दवा या प के भेद पर तथा ब और ब 
के भेद पर और इसी प्रकार की श्रत्य छोटी-से-छोटी बातों को लेकर पृश्तकें 
लिखी गयीं । अभिप्राय था अपनी-अपनी संहिता की रक्षा । 

*७- ऐसे ग्रन्थों में ऋग्वेद से सम्बन्ध रखने वाली शौनक आचार्य की बृहद्देवता 
(लगभग ई० पृ० ५०० की) तथा कात्पायन की ऋक्सवर्नुक्मणी (ई० पुू० 
४५० के लगभग) अ्रति प्रसिद्ध हैं ! 

सेकड़ों की संख्या में उपलब्ध इन परिशिष्टात्मक ग्रन्थों से भारतीय वाहममय 
की परम्परा में बेदों का अद्वितीय महत्त्व और वैदिक धारा के अनुयायियों में 
वेदों के प्रति अगराध श्रद्धा का अस्तित्व ही प्रकट होते हैं। 


छठा' पारिच्छेद 
देदिक धार की दाशनिक भूमिका 


पिछले परिच्छेद में हमने वैदिक धारा की साहित्यिक भूमिका के छप में 
बदिक बाहमथ को! रूपरेश्या को दिखाया है। वेदिक धारा के स्वरूप तथा विकास 
श्रादि को दिखाने से पहले, उनको ठीक-ठीक समझने के लिए, यह श्रावश्यक है 
कि वैदिक धारा की दार्शनिक भूमिका को भी दिखा दिया जाए । है 


उक्त छझूपरेखा से प्रतीत हो गया होगा कि वैदिक धारा का इतिहास लम्बा 
ही नहीं है, उसके कऋ्रिक विकास में शनै:हानेः अनेक भअ्रकार के परिवर्तन भी 
होते रहे हैं। इन परिवर्तनों के कारण ही' श्रन्त में एक ऐसी स्थिति श्रायी, जिसमें 
उसका अपता मौलिक वेग बहुत मनन्‍्द होने लगा और इसकी आवश्यकता हुई कि 
उसके वेग को आगे बढ़ाने के लिए उसके साथ किसी नयी धारा का संगम हो । 

उक्त परिवर्तेत और विकास का श्रभाव उसकी मौलिक दाशेनिक दृष्टि पर 
भी पड़ता स्वाभाविक था। वास्तव में परिस्थिति और दाशमिक दृष्टि का कुछ: 
ऐसा अग्योन्याश्षय-सम्बन्ध हैँ कि दोनों का एक-दूसरे पर प्रभाव पड़े बिना नहीं 
रह सकता । सृष्टि की परभ्परा में बीज और वृक्ष में कौन पहले है, यह कहना 
'कृठिन है। इसी तरह परिस्थिति और दाशेंनिक दृष्ठि में कौन पहले है, यह 
कहना प्रायः कठिव होता है । 

वैदिक धारा की ऋमशः बदलती हुईं परिस्थिति में उसकी दाशनिक दृष्टि भी 
सम्ष्टि रूप में बराबर एकन्सी नहीं रह सकती थी । इसलिए इस परिच्छेद में जिस 
दाशेमिक भूमिका को हम दिखाना चाहक्ले हैं, उससे हमारा आशिष्राय प्रायेप्ो 


वैदिक घारा की उस दरलोमिक दृष्टि से है, जिसको लेकर चहु भुल में आगे 
बढ़ी थी। 


अदिक धारा की पराशतिक्ष भूतिका ७ है 


है ० वैदिक बम पु 
अगले परिच्छेद में हम # धारा के इतिहास में ऋषश:ः आने बाली तीन 


अवस्थाओं का वर्णव करेंगे। उनमें से प्रायेण प्रथम अवस्था की ही जो दाशें- 
मिक दृष्टि कही जा श्रकती है, उप्तीको यहाँ हम दिखाना चाहते हैं | वास्तव में 
उसी को वैदिक धारा की दाशनिक भमिका कहा जा सकता है। सबसे पहले 
हम देवतावाद पर विचार करेंगे। 
कला जाई । 
५... मानव-जाति के इतिहास में सदा से देवता-वाद का विशिष्ट स्थान रहता 
आया है। मूल में देवताबाद, एक प्रकार से, मनुष्य के आादर्शवाद का ही 
नामान्तर या छपान्तर है। बजवती भाकृतिक शवितयों और घठनाओं के 
सामने अपने को दुर्बल ओर वेबस पा कर क्षणमंगुर जीवन वाला सानव अ्रपते 
सामने ऐसे आद्शों को खड़ा करता है, जिनसे वहू समय-सम्यय पर श्रपत्त जीवन 
में सान्लवना, प्रेरणा तथा शान्ति प्राप्त कर सके । वैदिक साहित्य के प्रमुख प्रत्थ 
सलिरुकत में, मनुष्य को कामता (या आदेश) के आधार पर, जो देवता की 
परितापा की गयी है, उससे भी यही ध्वनि निकलती है 
इसीलिए प्रत्येक जाति के देवता या वेवताओं के स्वछप में उच्चके अपने आदर्शों 
की अनुहूपता स्पष्टतया प्रतिबिश्वित होती है। इसलिए क्रूर कर्मों में निरत 
जाति के देवताओं में क्ररता-अधाव गुण और सौम्य जाति के देवताओं में दया, 
प्रेम-जेसे सौम्य गुण देखे जाते हैं । वास्तव में, किसी भी जाति के स्वरूप और 
स्वभाव का बहुत कुछ चित्रण उसके देवताओ्रों के स्वृहप और स्वभाव के अध्ययन 
से किया जा क्षकता है। ह 
देवताओं के सम्बन्ध में यह बात भी ध्यान में रखते योग्य है कि उनका प्राय: 
घतिष्ठ सम्बन्ध तत्तज्जाति की अपनी प्राकृतिक परिस्थिति से भी हुआ करता 
है। उदाहरणार्थ, जीतप्रधान देश में ही अ्रग्नि में देवतात्व की भावना का उदय 
होना समझ में आ सकता है । ऐसा होने पर भी, प्रत्येक देवता का ( अग्नि- 
देवता का प्राकृतिक श्रग्ति के क्षमान ) प्राकृतिक या भौतिक आधार अवश्य ही 
हो, ऐसा नहीं है। कम-से-कम, अनेकानेक देवताओं के विपय में उस आधार को 
देखाना बहुत कठिन होता है। ह 
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१. तु० सस्कृतेश तारतम्यं थे आादवदा दशेघन्ति मः। ते एवं वेबलाकुपा' 
दृश्यस्ते जावभूलकाः ॥! (एश्मिमाला २८।४) 
२. तु० “यत्काम अषटवियस्थां देशताशारर्थगत्ममिआ्य स्फयि प्रयुडक्त तपेवल 
स्‌ भनन्‍्त्रो' भव॑ति ।” (सिरुवत] ७४१) *ा 
तु० “अम्निहिमस्य भेषजम्‌ (यजु० २३॥१०) .। 


जप 


७२ भारतीय संस्कृति का विकास 
नि 
बेदिक देवताबाद 
बैदिक देवताओं के विषय में सबसे पहली बात यही है कि उनमें बहुतों का 
प्राकृतिक आधार प्रायः स्पप्ट है । उदाहरणार्थ, अग्नि, वायु, आपः (जल), आदित्य, 
उपस्‌ आदि वैदिक देवताओं के वर्णनों से (तथा नामों से भी) स्पष्ट ही जाता' 
है कि यहाँ भौतिक श्रग्ति आदि को ही ऊपर उठा कर देवतात्व के आसन पर 
विठाया गया है। अ्रश्विन्‌ु (या अ्रश्विनौ), वरुण श्रादि कुछ वैदिक देवताशों के 
वर्णन में इस दृष्टि से अ्रस्पष्टता रहने से, उनके भौतिक या प्राकृतिक आधार के 
विपय में संदेह अवश्य रह जाता है। पर अधिकतर वैदिक देवताओं के स्वरूप 
को देखते हुए, इसमें सन्देह नहीं रहता कि मूल में इनका भी कोई निश्चित 
भौतिक आधार अवध्य रहा होगा। बेद-मन्त्रों तथा अन्य वैदिक साहित्य के' 
सृक्ष्म विवेचनात्मक अ्रध्ययन से तथा तुलनात्मक देवता-विज्ञान श्रादि की सहायता 
से इसका ठीक-ठीक पता अ्रवश्य लगाया जा सकता है। 


इस प्रकार मूल में प्राकृतिक श्राधार रखने वाले प्रधान वैदिक देवताश्नों की 
न केवल संख्या का ही उल्लेख मिलता है, उनका कर्मभेद तथा स्थानभेद से 
वर्गीकरण भी निशक्त-जेसे प्रामाणिक ग्रन्थों में किया गया है 

यही नहीं, उनके मूल में प्राकृतिक आधार होने पर भी, स्तोता की तब्श्यता 
के श्रावे/ के कारण, उन-उन्र देवताओं में, उसके पृथम्व्यक्तित्तः की पराकाप्ठा के 
योतक, पुरुष-विधत्व” का आरोप भी प्रायः मस्तों से देखा जाता है। देवताशों 
के हाथ, पैर आवि अंगों के साथ” उनके वाहन", यहाँ तक कि उतकी पत्नियों 
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१. तु० “ये बेबासों विष्येक्ादश स्थ पृणिव्यामध्येफादश स्थ। आप्युक्षितों 
सहिनेकादश स्थ ते देवासों यश्सि जुघध्वम्‌ ॥! (ऋग० १॥१३९॥११) 
यहाँ देवताओं की संख्या २३ दी है। डर 

२. तु० “सतिल्न एवं बेबता इति मैसक्ताः। अ्रग्निः पृथिवीस्थानः । बायुर्वा 
इल्रो वान्तरिक्षस्थानः । सूर्यो धुस्थानः । तासा माहाभाग्यादेकैकस्पा श्रपि 
बहूनि साप्तधेयाति भवन्ति । अपि वा कर्मपृथक्त्वात्‌ ।..अ्रपि या पृथगेव 
स्व; । पृथह स्तुतयों भचन्ति । तथाभिधानानि ।” (निरुकत ७॥५)। 

३. तु० “अथाकारचिन्तनं देवतानाम्‌ । पुरुषविधा: स्पुरित्येक्‌ ।.../ (चिरुवत 
७६) । 

४-३. तु०  ऋष्वा ते इस्र स्थविरस्थ बाहु”. (ऋगू० इाडछाप) क 
“झा द्वाभ्यां हरिस्यासित्र याहि/ (ऋगृ० २१८४) । . “बल्याणीर्जाया 
सरण गहे वे” (कश० ३।५३६॥६) 


संदिक धारा की वा्शमिक भूमिका छह 


का भी वर्णन मन्त्रों से देखा जाता है । विभिन्न देवताओं के मन्त्रों में विभिन्न प्रकार की 
स्तुतियों से उनके पारस्परिक पृथकृत्व की भावत्ाा और भी पुप्ट हो जाती है। 
इस प्रकार बेदिक मन्चों में बहुन्‍देजतानवाद स्पष्ट दिखायी देता है। यहाँ 
प्रशन्‍त हो सकता है कि क्या यह देवताश्रों की अ्नेकता वास्तविक है? क्या 
उसके पीछे रहने वाली किसी मौलिक एकता का भाव उस समय नहीं था ? 
इसका उत्तर यही है कि व्यावहारिक दृष्टि से यह ठीक है कि वैदिक देवता 
अपनी-अपनी स्व॒तन्त्र या पृथक्‌ सत्ता के साथ माने जाते थे। विभिन्न प्राकृतिक 
“कार्यों का संचालत करने वाली इन दैवी शक्तियों की प्रात्यक्षिक पृथक सत्ता 
किससे छिपी है? तो भी, वैदिक मन्त्रों के गम्भीर अध्ययन से विभिन्न-स्थानीय 
क्रौर विभिन्न कर्म करने वाले देवताओं में श्रनुस्थत जो एक-सूत्रता दिखायी देती है, 
उसके आधार पर यह माचना पड़ता है कि उनका मूलरूप श्रध्यात्म है, जिसकी 
कार्मिक दृष्टि से विभिन्न प्रतीति को ही तत्तद्देवता का नाम दिया गया था। 
वैदिक देवता परस्पर केवल अविरोध भाव से ही नहीं, अपितु परस्परोन्नायक 
भाव से भी कार्य करते हुए, चराचर जगत्‌ के नैतिक (या आरास्यन्तर) तथा 
भौतिक (या बाह्य) शाइवत नियमों के अनुसार सत्य'ः और 'ऋत' का पालन 
करते हुए ही अ्पना-अपना कार्य करते हें। "देवा भाग यथा पुर्व संआधामा 
उपाधते” (ऋगू० १०११६१॥२) (पर्थात्‌, देवी शक्तियाँ परस्परोन्नायक या 
सामञ्जस्य के भाव से ही अपने-अपने कर्तव्य का पालन करती है), “स्त्यभेव 
देखा:”, “ऋतझ।:” इत्यादि वैदिक वचनों का यही अभिप्राय है। 
वैदिक देवताओं की इस मौलिक आध्यात्मिक एकता का वर्णन वेदों में ही 
इन्द॑। मित्र परुणमग्निभाहुरथों दिव्य; स॑ सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एक सहिभा बहुधा चदन्त्याग्ति पं भातरिश्यानमाहुः ॥ (ऋग्‌० १।१६४।४६ ), 
+ तबेब।र्निस्तदावित्यस्तद्वायुत्तदु चन्रमा: । 
तदेव शुद्ध तब बहा ता आपः से प्रजापति: ।। (यजु० ३२१) 
(अर्थात्‌, त्त््व-दर्शी लोगों की दृष्टि में इन्द्र, सित्र, वरुण, श्रर्ति, यम, मातरिष्वा, 
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१, “सत्यमेष वेवाः....एलद्ध वे देवा ज्रतं चरन्ति सत्सत्यम्‌”  (शतपथब्राह्मण 
११११४४-५) । “ये देवानां.... अमृता ऋतज्ञा:” (ऋग्‌० ७३५१५) । 
“ऋतधीतय ,-सत्यधर्माण:/ (ऋगृू० ५१४१४२) ॥ | 

२. निमक्‍त में इसी सिद्धांत का प्रतिपादन इस प्रकार किया गया है £ 
“झाहाभाग्याद. वेबताया. एक आत्मा बहुधा स्तुमते। एकंस्यात्मनोःस्ये 
देवा; प्रत्यद्भधानि भवस्ति ।...प्रकृतिसावंनास्थाध्ल, ६...” (निरुक्ते ७।४) | 





जद भाश्तीय संस्कृति का विकाश् 


ग्रावित्य, बायु, चन्रमा, ब्रह्म, आप:, प्रजापति आदि नाम एक ही मौलिक सत्ता 
या श्रध्यात्म-तत्त्व का प्रतिपादन करते हैं) इस प्रकार यत्र-तत्र पाया जाता है। 

गीता का विभूति-वाद भी इसी सिद्धान्त की व्याख्या करता हैं । 

तो भी यह मानना पड़ेगा कि वैदिक मन्त्रों में सामान्यतः दृष्टि जितनी 
तत्तहेवताओं के अपने व्यवितित्व (या व्यप्टित्व) पर हैं, उतनी उनकी मौलिक 
एकता पर नहीं है। विराट रूप में या अन्यथा एकता की श्रोर स्पप्टतया संकेत 
करने वाले स्थल वेदों में ग्रवश्य हैं; पर उत्तकी दृष्टि उस समय की सर्वन्याधारण 
की मान्यता और विश्वास क्षी दृष्हि से बहुत ऊँची है । 

इसीलिए, जैसा कि आगे चलकर हम दिखाएँगे, याज्ञिक कर्म-काण्ड की 
अ्त्यधिकता की दृष्टि के समय वह एकता प्रायः ओझल हो जाती 5, भौर अन्त 
में प्रायः बिलकुल नहीं रहती । इसी अवस्था की प्रतिक्रिया के रूप में पीछे से 
अह्ेत की प्रतिपादक ओपलिषद धाश का उदय वेदात्त (>>वेद | अन्त) के रूप 
में हुआ था । 

उपयु कत कारण से ही बेदों में किसी ऐसे शब्द का मिलता कठिन है, जो, 
झाजकल के ईश्वर' या परमेश्वर' शब्द की तरह, एक ही देवाधिदेव का श्रसंदिग्ध 
रूप में प्रतिपादक हो।' नब्रह्मय' या विराद पुरुष शब्दों का सम्बन्ध, भीलिक 
तत्त्व के श्रर्थ में, तत्त्ववेत्ताग्नों की दाशनिक दृष्टि से है, सबब साधारण के देबतावाद 
से नहीं । 

इस सम्बन्ध में एक और वात की ओर भी संकेत करना शआ्रावध्यक हूँ । 
आज-कल बेद-व्याख्याता अग्नि, इच्द्र श्रादि वैदिक देवताश्रों के स्वरूप की व्याख्या 
'प्रकाशमान्‌ ईई्वर', ऐश्वयशाली परमेश्वर! इत्यादि प्रकार से ही कर देना पर्याप्त 
समझते हैँ । पर क्या इनका प्रयोग वेद में विशेष॑ंग-रूप से ही है? ऐसा तो 
नहीं प्रतीत होता । तत्तद्वेवता के लिए निश्चित रूप से, विभिन्न स्थिर नाम देने. 
का अभिप्राय उनके स्थिर-निश्चित स्वरूप से अवश्य होना चाहिए। “अह बेशबा- 
मरो शृत्या,...पचछयज्ञ जतुविधम (गीता १५।१४) गीता के इस वचन से इसी 
बात का कुछ संकेत मिलता है। इसलिए हमें तो ऐसा प्रतीत होता है.कि 
अनेकानेंक वैदिक देवताओं के अपने-श्रपले विशिष्ट स्वरूप को समझने का अ्पेक्ष- 
णीय यत्व शी तक किया ही नहीं गया हैं । श्रश्विनौ, त्वप्टा, पषा, मराशंसः, 
रुद्र: आदि ऐसे ही नाम हैं। “अग्नीपोमौ, मित्रावरुणो, इच्धवायू", इस्द्रापूषणी', 
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१. इस सम्बन्ध में ड्ितीय परिच्छेद के प्रथम पाद-टिप्पण में उल्लिखित 

ईदबर-शब्द-विषयक हमारे लेख को देखिए | 


] 


वैदिक घारा की दा्शचिक भूमिका छ्‌ 


इत्यादि देबसा-हम्झों से भी उपर्युक्त धारणा को पुष्टि मिलती हैं। इस सम्बन्ध 
में| तत्तद्देवताशरों के विशिष्ट वर्णनों के गम्भीर अ्रध्ययत्त की आवश्यकता है। 


बदिक देवताओं का स्वरूप 


ऊपर कहा है कि वैदिक देवता पारस्परिक पूर्ण सामण्जस्य से काम करते 
हैं। वे समस्त चराचर जगत्‌ की न केवल प्राकृतिक व्यवस्था (ऋत), अपितु 
नैतिक व्यवस्था (सत्य) के भी पोषक और संरक्षक हैं। उन्तके नियम अटल हैं । 
उनकी सारी प्रवृत्ति जगत्‌ के भद्र औौंर कल्याण के लिए है।.बवे प्रकाश-रूप हैं; 
अज्ञान और अन्यकार से परे हैं। वे सतत-कर्म-शील हैं। इसीलिए मनुष्य का 
वास्तविक कल्याण देवताश्रों के साथ सर्वथा सायुज्य और तादात्म्य में ही है।* 


प्राकृतिक शवितयों का, वैदिक देवताओं के रूप में, यह वर्णन कितना सुन्दर 
और ऊँचा है! वैदिक देवतावाद प्राकृतिक शक्तियों के साथ भनुष्य-जीवन के 
सामीप्य की ही नहीं, तादात्म्य की भी ग्रावश्यकता को बताता हैं। वास्तव में 
आज के जगत्‌ की यह एक अत्यन्त आवव्यकता है, जब कि यत्त्रों और वैज्ञानिक 
श्राविष्कारंं के प्रभाव से हमारा जीवन प्रकृति और स्वाभाविकता से बहुत दूर 
होता जा रहा है। वानप्रस्थाश्रम, तीर्थों की यात्रा, मुनियों के आश्रम तथा 
गुरकुलों की परम्परा का स्मरण रखने वाली भारतीय संस्कृति का सवा से यह 
सन्देश मानव जाति के लिए रहा हे। श्राज संसार को इसकी और भी अधिक 
आवश्यकता है । 
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१. तु० विवानां भव्रा घुमतिर्ऋझाजूबतां देवाबां शतिरधि मो मि बतंतामु । 
देवानां सख्यमुप सेदिसा बर्य देवा सम आयुः प्र तिरन्तु जीवसे ॥7 
ऋग्‌ू० १॥६९॥२) ह 

“सत्यमेव देवा: (दाथपथ-म्ष,हाग ११११४) । “हष्छान्ति वेवाः सुन्वन्त से 

स्वष्नाय स्पृहयन्ति/ (कषर्वे० २०१८।३) । “विद तब भ्बं भववस्ति बेवाए 

(वंधगू० २४२३११६) । “महतां...बेवानां बहताम/ (क्रगु० १०३९१११) । 

“देबाः. अमृता ऋतज्ञा:। रातियायों श्रभिषतव: स्वविव: (ऋग्‌०१०१६५११४) । 

“दिवान्‌ हुवे...ज्योतिष्कृतो,,.ये...असुता ऋतावृध:” (कग्‌० १०६६१) । 

तथा. सातत्येत्र स्वकर्तेव्थपालने में दृढ़द्ता:। स्वार्थबुद्धया व संपृक्ता: 

परोपकरणे रता: ।॥ विश्वसंचालने भा संजानाना उपासंते 8...ते बेवा वेद 
झआपचनाता महुडूओ$पि महलरा: :...धायज्यशण सास्य्य सालोक्यमपि वा पु्रः ॥ 

बस्तुतः सखिभावषच तेः सहाह्ताभिरिष्क्ताभ्‌ ॥/ (एड्िमिमाला ३८२-४) 


७६ भारतीय संस्कृति का विकास 
बेदिक स्तोता का स्वरूप 

उपर्युक्‍त्त कल्याणोन्मुखता आदि स्वभाव वाले देवताओं में झ्रास्था रखने वाले' 
वैदिक स्तोता का स्वभाव और चरित्र भी उन देवताशं के अनुरूप ही होना चाहिए । 

“सत्यमेच देवा:, अनुत्त मनुष्या:” (शतपथ-ब्राह्मण १।१।१।४) (शर्थात्‌, स्वभाव से 
ही देवता सत्याचरण वाले और मनुष्य अनूृताचरण वाले होते हैं) इस वैदिक 
उवित के अनुसार वह अपनी मानव-स्वभाव-सुलभ त्रुटियों शरौर दुर्बलताशों को 
अ्रच्छी तरह समझता है। तो भी उसको देवी उदात्त आदर्शों में विश्वास और हु 
ग्रास्था है, और इसीलिए वह उन श्रादर्शो के प्रतिमूर्ति-छूप वेवताश्रों के अनुरूप 
ही भ्रपने को बनाना चाहता है । उसका पहला ब्रत-प्रहण यही है-- 

“झग्ने ब्तपते ब््त चरिष्याति तच्छकेयम्‌... 
इंदभहमनृतात्‌ सत्यमुपैसि ॥”  (यजु० १४४) 

अर्थात्‌, है ब्रतों के पति अग्नि देवता ! में अ्रनुत को छोड़ कर सत्य को प्राप्त 
करना चाहता हूँ । तुम्हारे अनुग्रह से में इसको पूरा कर सकूं, यही गेरा ब्रत है। 

वह मंगलमयी श्राशामयी उदात्त भावनाओं का केन्द्र है । वह अपने चारों 
ओर, न केवल अपने देश या जाति में, न केवल इस पृथिवी पर, श्रपित्तु समस्त 
विश्व में सुख, शान्ति, सौमनस्य, सौहादे और प्रकाश का साम्राज्य चाहता है। 
उसका दृष्टिकोण अत्यन्त विशाल है । ह 

बेदिक उदात्त भावनाञ्रों का वर्णन हम एक स्वतन्त्र परिच्छेद में करेंगे। 

बहू अन्धकार (>अज्ञान) से प्रकाश (>>ज्ञान) की ओर जाने को 
उत्सुक है । 

वह जीवन की वास्तविक परिस्थिति को खूब समझता है; पर उससे घबड़ाता 
नहीं है। उसकी हादिक इच्छा यही रहती है कि वह उसका वीरता-पूर्वक सामना 
करें। वह संसार में परिस्थितियों का स्वामी, न कि दास, होकर जीवन व्यतीत 
करना चाहता है । 


१. तु० “बविश्वदानीं सुमनसः स्वास (ऋगू० ६५२४) । “बन्ासस्‍्वाइच 
मोदाइच....तत्र॒साममृर्त कृषि” (ऋग्‌० ६११३॥११) । “पुमाल पुसांस 
परि पातु विज्वतः:” (ऋगू० ६७५१४) । “अ्ने...सा सुचरिते भज 
(यजु० ४२८) । | 

२: तु० उद्वयं तससस्परि,..प्रगन्म ज्योतिरुत्तमम्‌” (ग्रजु० २०१११) । 

३. तु० “अ्रहमिल्नो न परा जिग्ये/ (ऋग्‌० १०।४८।५)। “अ्रहमस्मि सहमान उत्तरो 
नाम सूस्यास्‌” (अथर्वे० १९१।४४) ।“महां नमन्‍्तां प्रदिशवचतल्ष/” (ऋणग ० 
१०११२८११) । “अहमस्मि सपत्महा” (ऋा० १०१६६।२)। इत्यादि । 


सैदिक धाश की दाशेतिक भूशिका ७ 


# उपर्युक्त कारणों से जीवन उसके लिए भारथूत या दुःखमय न होकर, 
उत्तरोत्तर उन्नति करने के लिए एक महान्‌ साधन है । 
बह जीवन में ही स्वतः एक अ्रनोखा उल्लास और उत्साह अनुभव करता 
है, जो केवल निर्दोप बाल्यभाव से युक्त हृदय ही अनुभव कर सकता है। 
उपर्युक्त भावनाओं से ही प्रेरित होकर, वह अपने देवताश्रों की स्थुति और 
ग्राथना करता है। उस स्घुति में वास्य-भाव नहीं होता । वास्तव में दास्य-भाव 
से वह परिचित ही नहीं है। “न ल्वेबार्यस्थ वासभाव:” (प्र्थात, आ्रर्यत्व और 
«दास्य, दोनों एक साथ नहीं रह सकते), यह एक प्राचीन उबित है । उसका 
अपने उपास्य देवताओं के साथ सख्य-भाव था ऐसा ही प्रेम-मूलक भाव होता है ।' 
किसी भी दाशंनिक दृष्टि का आन्तरिक स्वरूप जीवन को वृष्ठिट ग्रौर चरस 
लक्ष) में प्रतिविम्बित या पर्यवसित होना चाहिए । इसलिए वैदिक धारा की 
दार्शनिक भूमिका के स्वरूप ओर प्रेरणा को ठीक-ठीक समझने के लिए वैदिक 
जीवन की दुष्टि और चरम लक्ष्य पर विचार करना आरवश्यक है । इसलिए 
इल दोनों प्रश्नों पर और उत्तसे सम्बद्ध सृष्ठि का प्रमोजल', इस प्रद्व पर भी 
यहाँ हम विचार करेंगे। 


बैदिक जीवन की दृष्ठि और चरम लक्ष्य 


दाशैनिक दृष्टिकोण से वेदिक जीवन की दृष्टि और चरम लक्ष्य को जैसा 
हम समझ सके हें, वह जीवन और उसके लक्ष्य के विषय में हमारी सहस्रों वर्षो 
की परम्परा से प्राप्त दृष्टि से मौलिक रूप में भिन्न है। इसलिए उसके भपने 
स्वरूप को दिखाने से पहले परम्परागत दृष्टि को संक्षेप में दिखा देता श्रावश्यक है । 
जैसा हम पहले परिच्छेद में प्केत कर चुके है, जीवन के विषय में हमारी 
परम्परागत दृष्टि (>-संसार और जीवन दुःखमय हैं । श्रतएव हेय हैं। इससे 
#मभोक्ष था छुटकारा पाता ही हमारा ध्येय होना चाहिए) का मौलिक आधार 
हमें बहुत कुछ प्राग्वैदिक या प्राचीनतर बेदिकेतर संस्कृति था संस्क्ृतियों में ही 
दिखायी देता है । इस विषय में परम्परागत दृष्टि, बेदिक दृष्ठिह (-संसाश 
और जीवन का उद्देश्य हमारा उत्तरोत्तर विकास है। उत्तरोत्तर विकास का 
ही नाम अमृतत्व है । यही निःश्रेयस है ) से, जैसा हम नीचे दिखाएँगे, इतनी 


१, तु० जीवा ज्योतिरशीभहिं! (साम० पू० ३१७॥७) । 

२. १० भिवेभ शरदः शतम्‌ भूषेस शरवः शतम्‌ (अथर्व० १६।६७।६८७) । 

मे, तु० दिवानां सख्यभुष सेदिमा बदम (ऋगणु० १।क४९॥१२) सनतः 
पितेव सु्वे” (ऋग? १३१६) । हैं पे 


जद भाश्तीय संरफ्ति के! विकास 


भिन्न है कि परम्परागत दृष्टि की जड़ को प्राग्वैदिक धारा तक ले जाए बिना , 
हम उसके उद्गम और बिकास को समझ ही नहीं सकते । दोनों में बहुत-कुछ 
वैसा ही अन्तर है, जैसा कि साधारणतया जीवन के विषय में एक जराजीर्ण 
बूढ़े मनृप्य और एक प्रफुल्लनचित्त शक्तिशाली तथा सच्चरिष्र नवयुवकक की 
दृष्टियों | पाया जाता हैं| 

उक्त परम्परागत दृष्टि का मौजिक ग्रावार जो भी हो, शायें सन्देश नहीं 


कि इधर सहसों वर्षों से भारतवर्ष के वातावरण में वह व्याप्त रही है। हमारे 
सारे दर्शन (बैदिक ओर बँदिक्रेतर कहें जाने वाले) तथा: पुराण, धर्म-शास्त्र भादि 
का सारा साहित्य उसी दृष्टि को लेकर चलता है और उसी को पुप्ट करना 
चाहता है। 

यहाँ हम विपय-विस्तार के भय से अन्य पुराणादि के साहित्य को न लेकर, 
केवल दर्शनों से ही इस विषय पर कुछ प्रकाश शलना चाहते हैं । 

यह भानी हुई बात है कि हमारे सारे दर्शनों का मुख्य प्रतिपाद्य विषय 
यही है कि मनुष्यों को सांसारिदा जीवन के दुःखों से छटकारे का वास्तविक 
मार्ग दिखाया जाएं। इसके लिए वे सब अपने-अपने दृष्टिकोण से सांसारिक 
जीवन' को ढु:खमय, और इसीलिए बन्ध' कहते हैं, श्र उससे छटने को 'मुक्ति', 
भोक्ष, अपवर्ग', या निर्धाण-जैसे झब्दों द्वारा व्यकत्त करते हैं। प्रायः सब, 
किसी-न-किसी रूप में, हेय (>-त्यागने के योग्य, श्रर्थात्‌ दुःख), हैयहैलु (+>अ्रविद्या 
श्रादि कारण, जिनसे दुःख उत्पन्न होता है), हान (>दुःख का मुक्ति के रूप 
में नाश) और हानोपाय (>-दुःख से मुक्ति पाने के तत्त्वज्ञान आदि उपाय), 
इन चार पदार्थों का मुख्यतया प्रतिपादन करते हैं! । 

उदाहरणार्थ, मौततम-न्यायश्ृत्ष में कहा है: 

“बुःखजस्पप्रवुतिदोषमिध्याज्ञानानाभुत्तरोच्तरापाये तदमन्तरापायादपवर्भ:। बाधवा- 
लक्षण दुःखस्‌ । तवत्यस्तविभोक्षोप्परर्ग:ः । विविधबाधनायोगाद्‌ दुः्खसेव. जन्मी- ) 
त्पज्तिः । (न्यायसूत्र ११।२,२१-२२। तथा ४१।५४) । 

अर्थात्‌, दुःख, जन्म, प्रवृत्ति, दोष और अभिथ्याज्ञान, इनमें से उत्तरोत्तर 
(मिथ्याज्ञान आदि) के श्रपाय से उनके अनच्तर (दोष आदि) का अभाव हो 
जाता है, और इस प्रकार भ्रपवर्ग श्रर्थात्‌ मोक्ष की प्राप्ति होती है । दुःख के 


-०-०-००-०-००--०--०-००७--०-७-०-०--०--०--०-००--७--०--०--७--०-०७--०-.७.-०...०..८...०..५- ०.७... 
१. तु० हैय॑ बुःखमनागतस्‌ । तस्थ हेतुरविद्या । तदभावात्‌ संयोगाभावो हाल... । 

विवेकस्यतिरविष्लवा हानोपायः (” (योगसूत्र ३२४११६,२४-२६) । “हैय॑, तस्य . 

निर्वेतेक, हानमात्यन्तिकं, तस्थोपायोडथिगन्तव्य इत्पेतानि चत्वार्यर्यपवाि सम्यग्‌ 

चुदृध्वा लिः्लेयसमिगच्छति ।” (न्यायसूत्रन्वात्स्थायनमाष्य १५१११) 


वैदिक धाश! की वाशनिक भूमिका ७९. 


# ग्रत्यन्त श्रभाव को ही झपथर्ग कहते हैं। अनेक-संकटाकीर्ण होने में. जन्म को 
भी दुःख-स्वरूप ही मानना चाहिए। 
इसी प्रकार काविल-प्रांख्यमुज्ञ का कहता है : 
श्रथ भ्रिविषय:खात्यन्तनिवृत्तिश्त्ास्तपुरुषार्थ: । आमान्मुदितः । बच्चों बिपर्थयात ! 
(सांख्यसूत़ १॥१ । तथा ३॥२३-२४) 
ग्र्थातू, आध्यात्मिक, आाधिदेविक, झ्राधिभौतिक, इन तीनों प्रकार के दू:खों 
की शत्यन्त निवृत्ति ही मनुष्य का परम पुमुषार्थ है। तत्त्व-ज्ञान से मुक्त होती 
“ है और कबन्धा का कारण मिथ्याज्ञान है। 
इसी प्रकार हेय, हेय-हेतु, हान तथा हानोपाय की व्याख्या के साथ-साथ 
पात#जल-पोगसुत्र का कहना है : वुःखभेव सर्व विवेक्ितः” (योगसूत्र २१५) ! 
श्र्थात्‌ विवेकी मनुष्य की दृष्टि में यह सारा संसार दुःख-रूप ही है। 
बोह-्वशत में भी सर्व दुःख” (>-संसार में सब-कुछ दुःखमय है), 
ऐसी भावना पर बड़ा बल दिया गया है । जीवन के चरम-लक्ष्य-भूत मोक्ष के लिए 
उनका पारिभाषिक छब्द निर्वा्ं ("-दीपक की लौ की तरह बुझ जाना) 
है, जिसमें स्पष्टतः अ्रभावात्मक श्रर्थ की प्रधानता है। 
इसी प्रकार वेदान्त-दर्शन, जैन-दर्शन आदि में भी बन्ध, दुःख और मोक्ष 
का सिद्धान्त किसी-त-किसी रूप में मानता गया है। 
उक्त दाशनिक विचार-धारा का जीवथ की दृष्टि और उसके चर लक्ष्य के 
सम्बन्ध में क्या अर्थ निकलता है, इस पर किड्चचित्‌ विचार करने की श्रावश्यकता है । 
सबसे मुख्य बात यही हैं कि उक्त दार्शनिक विचारधारा की दृष्टि से 
हमें मानना पड़ता है कि 
(१) यह संसार, चाहे वह किसी ईश्वर का बनाया हुआ है, या हमारे श्रदुष्ट 
# (जन्पुण्य तथा अपुण्य) के कारण या अस्यथा अपने रूप में आया है, तिदिचत 
रूप से हमारे कर्मों के फल्लों को भोगने- का स्थान है। 
(२) हमें उन फलों को भोगने के लिए किसी श्रदृष्ट शक्ति द्वारा बरबस इसमें: 
डाला गया हैं; 
(३) अतएव यह हमारे लिए बब्ध, दूसरे शब्दों में, कारागृह या जेल के' 
रूप में है। ' 
इसीलिए यह संसार, चाहे प्रकृति ने इसे कितना ही सुन्दर क्यों ते बनाया 
ही, हमारे लिए केवल दुःखमय है। स्वभावतः कोई भी क्ैदी जेल के अन्दर 
के शोभा-सौन्दर्य में कोई ४चि नहीं रख सकता । उसका मन तो सदा अपूंसी” 


४ 


द्ध्० जारतीय संस्कृति का विकास 


गुविति की प्रतीक्षा में ही व्यग्न रहता है। इसी तरह हमारा प्रधम कर्तव्य हो | 
जाता है कि किसी-ल-किसी प्रकार से इस दुंःखमय संगार के बन्धन से सुक्ति 
की प्राप्ति की जाए। 

इस विचारधारा के अ्रतस्तार सष्धि का प्रयोजन केवल यही रह जाता हैं 
कि वह हमारे लिए एक जेल का काम कर सके । ऐसी अ्रवस्था में हमारे 
दुःखमय जीवन का चरम लक्ष्य भी केवल निषेधात्मक या भभावात्मक सीक्ष 
या छुटकारान्मात्र रह जाता है। 

इस प्रकार की जेल की भनोश््ति में श्राशावाद, उललारा और उदात्त नतिक , 
भावनाओं के स्थान में केवल निराशाबाद, अवसाद और चैतिक अधः:पतन का 
ही प्रसार हो सकता है। ऐसे बरातावरण में जीवन का भसीरस और भारक्ष्प 
हो जाता स्वाभाविक है। 

इस बिचार-धारा का हमारे पुराणादि के साहित्य पर कसा प्रभाव पड़ा 
है, उसके कुछ नमूने हम नीचे उद्धृत करते हैं। 

संसार या मत्य-लोक के विषय में कोई कह रहा है-- 

भृत्युलोके भहादुः्ख कंथयामि ततः शृणु । 


संसार: स्वप्तमात्दय चला! ज्राणा घन तथा। 
सुस॑ सत्र ने पहयात्ति दुः्ख॑ तंज दिने विने ॥। 
इखसजालभय॑ दुष्ट्रवा संसार... 
अभ्मध्ये च पद्यन्ति चब्चलां विश्युतां गतिम्‌ । 
क्षण दृष्टूवा थे मदयन्ति तथा संसारिणों जवाः ॥। 
जले श्र बुबूबुदी यहत्तद्ृत्संसारिणोें जवा; ।..., 
शर्थातू, भुत्युलोक में महादुःख है। भंसार एक स्वप्नमात्र है। प्राण, 
धनादि अस्थायी हैं। उसमें सुक्ष नाममात्र को नहीं है; दुःख प्रतिदिन. रहता 
है। संसार इंन्रजालमथ या धोखे की चीज़ है। बादलों में चड्चल बिद्युत्‌ 
अथवा पानी में बुलबुले के समान ही मनुष्यों का जीवन है। इत्यादि । 
इसी प्रकार के संसार को हेय, असार और मिथ्या तथा जीवन को 
क्षण-मंगुर और दुःखमय बताते वाले विचार हमारे पुराणादि में तथा. संस्कृतेतर 
प्रात्तीय भाषाओं के साहित्य में भी भरे पड़े हैं। भारतवर्ष की जमता पर 
और विशेष कर हमारे पारिवारिक आदि जीवन पर उत्तका, जैसा मिराशामय- 
भ्रभाव रहा है और अब तक है, वह किससे छिपा है ? 


वैदिक धारा की दार्शनिक भूमिका ध्श 


उपर्युक्त विज्ञार-जारा की तुलना में प्रव हमें बेदिफ विचार-धारा को देखना चाहिए । 


वैदिक विचार-धाश के अनुसार हमारा जीवन, एक क्रैदी का-सा दुःखमय 
निराशामय जीवन न होकर, हमारे उत्तरोत्तर विकास की एक आज्ञाभय अवस्था 
विशेष है। जैसे अपनी बुद्धि और ज्ञान के उत्तरोत्र विकास के लिए उत्सुक 
छात्र उत्साह और उमंग के साथ एक श्रेणि से दूसरी में, दूसरी से तीसरी में 
इसी तरह क्रमशः उत्तीर्णता प्राप्त करता हुआ, अपने विकास के मार्ग में 
झग्नसर होता जाता है, वैसे ही जीवन की यात्रा में उन्नति-विरोधिती भावसाशं 
कर शक्तियों पर विजय प्राप्त करता हुआ, आत्मा बराबर श्रपने उत्तरोत्तर 
विकास की शोर उन्नति करता जाता है। 


उठ्र्य तमसस्परि स्‍वः पश्यन्त उत्तरस । 
देव वेवना सुर्धभमन्म ज्योतिद्तमस ॥॥ 


(यजु० २०१२१) 
(अर्थात्‌, भ्रज्ञान से प्रकाश की शोर बढ़ते हुए हम अपने को उत्तरोत्तर 
समृन्नत करें)' श्रादि वैदिक वचनों म इसी उत्तरोत्तर विकास की श्रोर संकेत 


है। इस दृष्टि से मनुष्य-जीवन के स्वरूप का वर्णन हम अपने शब्दों में इस 
प्रकार कर सकते हैं 


जीवन परमोत्कुष्ठः प्रतावों अगतीपते। ९ 

तस्य तत्त्व रहस्यं च ये जिदुस्ते भमीधिणः ॥ 

कर्मेब जीवन नित्य विकासस्तस्थ भास्वरः । 

उत्तरोत्ततलोकेषु. कर्तव्यत्वेते. मष्यताल्‌ ॥ 

उत्तरोत्तरमुत्कषि जीवमे॑ शछवर्त हि. नः। 

शस्पृष्ट॑ तमसा चापि मोहरुपेण सर्वथा ॥ 

ह (रश्मिमाला २।१,६-७) 
* अर्थात्‌, यह हमारा जीवन भगवान्‌ का सर्वोत्कृष्ट प्रसाद है । मनीषी लोग 
ही इसके तत्त्व भौर रहस्य को समझते हैं। कर्म ही तो जीवन है। उसका 
प्रकाशमय उत्तरोत्तर विकास [ही हमारा क्ंव्य है। वास्तव में तो आत्मा का 


जीवम शादवत है । वह सर्वदा उत्तरोत्तर उत्कर्ष की ओर चलता है.। वह 
मोह अथवा निराशारूपी अन्धचकार से परे है । 


इस विचारधारा की दृष्टि से, यह स्पष्ट है, इस सूष्ठि का प्रयोजन 
हमको बच्घ या ज्ैद में डाल कर दष्ड देने का नहीं है, अपितु हमारे सततः . 
मैधान्नतिशील विकास' में सहायक होना ही है। 
न अर लर0- जकी- ०० ०0ी- +०0-०-0- स्वर +री- >ह+म4 2क- >प- ८0५ ०0००२/०१९-+फ- "एल पलपल लक 3०0० *ेननऐ- ०0-00 / ००८०० 
१. तु० “परेतु सृत्युरमुतं न ऐलु”  (अंथर्व० १८३६२), 
५ ४ ; 


झ+े भारतीय संस्कृति का विकास 


जगतु-सृष्ठि के मूल में जो भी सर्जन करने वाली शक्ति है, वह निश्चय 
ही वेतमायुकक्‍त होने के साथ-साथ करुणामयी भी है । उसके द्वारा उत्पन्न 
की हुई इस सृष्ठि का सारा उद्देश्य या प्रयोजन केवल हमारे विकास में सहायता 
देते का ही है। ठीक उसी तरह, जैसे एक सुन्दर रमणीय विद्यालय का निर्माण 
बच्ची के सर्वेप्रकार के विकास के लिए होता है । ऐसे स्कूल था विद्यालय के 
छात्रों और जेल के क़ैदियों की मतोवृत्तियों में कितवा मौलिक अन्तर होता 
है ! एक क्ैदी के निराशामय दुःखमय जीवन की तुलवा में, छात्र के जीवन 
में श्राशा उल्लास और उत्साह होते हैं । उसका हृदय श्राज्ा के प्रकाश से" 
सदा प्रकाशित रहता है। उसके जीवन का पहला मन्त्र होता है : 


निराशाया। सम थाप॑ सालवस्य ने विल्लञते ॥ 
आशा सर्वोत्तिव ज्योतिभिराशा परे तमः ॥। 


(रश्मिमाला १।१,३ ) 


श्र्थातू, मनुष्य के लिए मिराशा के बराबर दूसरा पाप नहीं है । श्राशा 
सर्वोत्कृष्ट प्रकाश है और निराशा घोर श्रन्धकार है। ' 


प 


ऊपर के विवेचन से यह स्पष्ट है कि वैदिक विचारूघारा के श्रनुसार 
जीवत का चरम लक्ष्य, दुःख का भ्रभावरूप, भुक्ति या भोक्ष जैसा न होकर, 
मिश्चितरूप से भावात्मक ही है । वहु चरम लक्ष्य केवल. अमृतत्व, आवच्त्य 
था सिश्वेयस ही कहा जा सकता है । वैदिक साहित्य में प्रायः इन्हीं शब्दों 
द्वारा चरम लक्ष्य का निर्देश किया गया है। 


इन अ्रमृतत्व आदि शब्दों का अभिप्राय यही है कि भनुष्य (या आत्मा), 
अ्रपतती भ्रज्ञान-बहुल श्रपूणेता की अ्रवस्था से अपने को विकसित करता हुआ, 
पूर्णता की ओर बढ़ता जाता है। वह पूर्णता स्वयं अनन्त है, उसी तरह, 
जैसे आकाश या अनन्तावन्त सूर्य-रूपी ताराह्रों से युक्‍त्त यह दुष्ठ तथा भ्रवृष्डें'" 
ब्रह्माण्ड अनन्त है.। ह 


,.. जीवन के इसी चरम लक्ष्य. को वैदिक परिभाषा में अन्धकार से भ्रकाश 
की और जाना' (तु० तिमसों सा ज्योतिर्गंसय”) था ओआनन्‍्दमय ज्योतिर्भय 
अमृत लोक की आप्ति! (तु० “बत्र ज्योतिरजत्नं मत्थितू जोके स्वहितस्‌ । 
#७--0०-0०००००-०००-७०-३०-७०-०-०७-०००५०७--७०-०--०--७०-०० -क--0--0--०--४-००७००००-(ए--0०-0-०००-+९०-५० 
१. तु० “विश्वमेतद्‌ यया शकक्‍त्या धार्यते पाल्यते तथा। चूल सा प्रथम: 
बुद्धिस्तेतवा चेच मन्यतास्‌ ।॥ तथा सहेतुक॑ विध्वमाब्रह्माण्ड व्यवस्थितम्‌ ।. 
चाल्यते हिलभावेस... ॥ (रव्मिसाला ६६१८२) । 


जैविक घारा की दाशनिक भूमिका करे 


कर 
तस्मसिन्‌ मां धेहि पवधानामृते लोके अक्षिते ।/ ऋग्‌० ६॥११३।७) जैसे भावा- 
त्मक आ्रादर्शों के रूप में भी प्रायः वर्णन किया गया है। वास्तव में इन सब 
का अ्रभिष्राय एक ही है। 


बेदिक वाशेलिक दृष्टि का महत्व 


भारतीय संस्कृति की वैदिकधारा की दार्शनिक भूमिका को जिस रूप में हमते 

ऊपर दिखाया है, वह वास्तव में अत्यन्त प्राचीन होने पर भी एक प्रकार से बिलकुल 

“अगवीन भी है । कम-से-कम यह तो स्पष्ट ही है कि इधर, सहस्त्रों बहीं, तो सैकड़ों 

वर्षों से हमारी जिस उत्तरवर्ती दाशनिक विचार-धारा को बेदिक समझा जाता रहा 
है, वह वैदिक विचार-धारा की मौलिक दार्शनिक दृष्टि से अत्यन्त भिन्न है। 


वैदिक धारा की मौलिक दार्शनिक दृष्टि के विषय में जो कुछ ऊपर लिखा 
गया है, वहु किडिचित्मात्र भी वैदिक मन्‍्त्रों की खींचा-तानी पर आश्रित नहीं [है। 
हमारा विश्वास है कि बैदिक मन्त्रों में जो उदात्त, श्राक्षामय विचारधारा बह रही 
है, उसको हम पूर्वोक्त दाशनिक दृष्टि को स्वीकार किये बिना समझ ही नहीं 
सकते । एक के बिना दूसरी रह नहीं सकती । 


बहुत से विद्वानों को भी यह जानकर श्राइवर्य होगा कि बेदिक संहि: 
ताश्रों में मुक्ति, मोक्ष अथवा दुःख शब्द. का प्रयोग एक बार भी हमको 
नहीं मिला । हमारी समक्ष में उपर्युक्त बेदिक दार्शनिक दृष्टि की परुष्ठि में 
यहू एक श्रद्चितीय प्रमाण है। 

जो भी हो, इसमें सन्देह तहीं कि उपर्युक्त दार्शनिक भूमिका की भाव- 
भित्ति के झाधार पर ही हम अधिकतर वैदिक मत्रों के स्वरूप को समझे 
सकते हैं और वैदिककालीन श्रार्यों के जीवन को मानो स्नेहमयी भ्रकृति-माता 
गोद में खेलते हुए बच्चों का उल्लासमय जीवन कह सकते हैं । .वहं 
“झीवन प्रकृति के प्रत्येक रूप में : उघा में, रात्रि में, अ्रण्यानी में, सूर्य और 
चन्द्र में, वायु में, सर्वत्र ही अक्नत्रिस सौंदर्य, माधुयें और निदोष आनन्‍्द की 

अबाध धारा का अनुभव कर सकता है। ह 


उक्त मानसिक अ्रवस्था का वर्णव हम अपने शब्दों में इस प्रकार कर 
सकते हैं :- 
प्रकृतेसातुभूतावाः.. क्रोडे.. क्रीडल्नतारतम्‌ । 
लालितः पालितश्वापि सदालस्वों वसाम्पहम्‌ ।। 
स्नेहांई नित्यप्तस्थायि तंस्या मापूयंगद्भसम्‌ । 
दृष्द्वा पीस्वेब पीयूष पदासस्दों बसाम्बहुम 
(रश्मिमाला, रेह१०२) , 


द्् भारतीय संस्कृति का मिकाश्त: 
अर्थात्‌, 
प्रकृति-माता की गोद में 
सदा क्रीड़ा करता हुआ, 
तथा लालित और पालित, 
में सदा आनन्द से रहता हूँ ! 
उसके स्नेह से आईं, सित्य रहने वाले, 
ग्रदूभुत माधुर्य को देखकर, 
मानों अमृत को पीकर, 
में सदा श्राननद से रहता हूँ ! 


लोकोसरेण . विव्येन साघुर्येण समस्विता,॥ 
येष॑प्रसाददी शक्तिलोंकि सर्वत्र संस्थिता ॥॥ 
सुर्ये चक्के जले वायावुत्फुल्लकुसुमावलों । 
सेयसाथिवेतु दाश्वत्‌ू तिप्ठतल्मस सानसे ॥॥ 
(रश्मिमाला हे४।१-३ ) 
श्रथति, 
लोकोसर दिव्य माघुयं से समस्वित, 
जो प्रसादनी शकित 
सृष्टि में संर्वश< 
सूर्य में, चन्द्रमा में, जल में, वायु में, 
प्रफूल्ल' कुसुमावलि सैं--- 
संस्थित है, वह श्राविर्भूत होकर 
सर्वदा मेरे मन में वास करे ! 
उपयु क्त भाव-भूमिका में ही हम वेद के अ्नेकानेक जीवन-संगीतों के मर्म को. 
समझ सकते हैं। उदाहरणार्थ, ऐसा ही एक जीवन-संगीत हम नीचे देते हैं : 
पव्येम दारदः शतस्‌ । जीबेम शरदः शतस्‌ । 
बुध्येम शरद: शतम्‌ । रोहेम शरदः शतस्‌ । 
प्रथेमभ शरबः शतस्‌ । भवेम दारबदः शतम्‌ । 
भूषेस शरद: शतस । भूणसी: शरदः बातातू ॥ 
ह (अथर्व० | १९॥६७। १-८) । 
अर्थात्‌, सौ और सौ से भी अधिक वर्षो, तक हम जीवित; रहें, देखने-सुनने./ 
आदि में सशकत रहें, ज्ञान का उपाज॑न करें, बराबर उन्नति करते रहें, पुप्ठ; रहें, 
,आनन्‍्दभय स्वस्थ जीवन व्यतीत करते रहें और अपने को भूषित करते रहे! 
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जीवन के विषय में यह सुखब, स्वस्थ, भव्य और स्वर्गीय भावना 
कितनी उत्कृष्ट है! भारतीय संस्कृति की लम्बी परम्परा में यह निःसम्देह 
श्रद्धितीय है श्ौर गंगा की लम्बी धारा की परम्परा में गंगोत्तरी के जल के 
सप्ान दिव्य और पविन्न है ! 
इस मौलिक वैदिक विचार-धारा का वैदिक-काल में ही शने: शान: रूपान्तर 
कैसे हो गया, इसको हम आगे दिखाने का यत्म' करेंगे । 


यातवाँ परिषच्छेद़ . 
वैदिक धारा की तीन अवस्थाएंँ 


पिछले परिच्छेद में, वैदिक धारा की दार्शनिक भूमिका का वर्णन करते हुए, 
हमने वैदिक धारा के इतिहास में ऋमश:, आने वाली विभिन्न अवस्थाश्ों की ओर 
संकेत किया है। यह सत्य है कि हमारे प्राचीन ग्रन्थकारों के लेखों में किसी भी 
विचार-घारा की ऋभिक अवस्थाओं पर विचार करने की पद्धति स्पष्टतः नहीं 
पायी जाती। इले प्रत्थकारों का अपना दृष्टिकोण प्रायः सांप्रदायिक होता है. 
और वे उसी दृष्टिकोण से भ्रपनी सांप्रदायिक विचार-धारा के भीत गाते हैं। उनके 
लिए उनकी सांप्रदायिक विचार-धारा एक चिरन्तन, शाइबत परम्परा की वस्लु 
होती हैं और इसीलिए उसके प्रारम्भ, विकास और 'हास के विषय में विचार 
करने की गुंजायश ही नहीं होती। 


परन्तु प्रकृत ग्रन्थ की तो विशेषता ही यह है कि भारतवर्ष की 
विभिन्न विचार-घाराओं में न केवल उनके पारस्परिक प्रभाव अथवा आदान- 
प्रदात को किल्ाथा जाएं, अपितु उनमें से प्रत्येक प्रधान विवास्धाश की 
अवान्तर ऋणिक अवस्थाओों को दिखाते हुए, उसके प्रवत्तर आते वाली 
विचार-धारा के साथ, उसके ऐसे अपरिहार्य ऋमिक संबंध को भी सहेतुक 
दिखाया जाए, जिससे श्रन्त में हम समष्टिमूलक भारतीय संस्कृति की एक 
जीवित अविध्छितय परस्परा के सिद्धान्त की स्थापता कर सकें | 
किसी भी ऐतिहासिक विकाश्न के अ्रध्ययन में दो पक्ष हो सकते हैं। एक' 
तो बाह्य अभावों का अन्वैषण, और दूसरा, आल्तरिक कारणों का विश्लेषण । 
इन दोनों में से, प्रथम की अपेक्षा दूसरे का महत्त्व स्पष्टतः कहीं अ्रधिक होता 
' है। हमारी उन्नति या ,अ्रवनति में बाह्य कारणों की अपेक्षा हमारा ही छत्तर- 
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कअद्यित्त अधिक होता है। विचारशील मनुष्य के लिए अन्तखेक्षण या आंत्म- 
परीक्षण का महत्त्व इसीलिए अत्यधिक माना जाता है। 
उपर्युक्त कारणों से, प्रकृंत ग्रल्थ की दृष्टि से, वैदिक धारा के इतिहास में 
ऋरमशः आमने वाली अवस्थाओं का विचार, और वह भी उसकी अपनी ही अत्तरंग 
प्रधान प्रवृत्तियों के अध्ययन के झ्राधार पर, किया जाना अत्यन्त आ्रावश्यक है । 


वेदिक धारा के इतिहास में, जैसा हम' नीचे दिखाएँगे, विभिन्न प्रवृत्तियाँ 

तो पायी ही जाती' हैं, साथ! ही आगे चल कर एक ऐसा समय आता है, जब 

“वैदिक धारा का, विनशन-प्रदेश में ऐतिहासिक सरस्वती नदी की तरह, प्रायेण 

लोप हो जाता है और उसके स्थान में अन्य धाराएँ बहती हुई दीखती हैं। इसे 

सारी परिस्थिति' को ठीक-ठीक समझने के लिए हमको वैदिक धारा के प्रारम्भ 

विकास और हास के स्वरूप और कारणों के अध्ययत तथा अ्रनुसन्धान में बलात्‌ 
प्रवृत्त होना पड़ता है। 


इस. ग्रनुसस्धान को विशुद्ध कठ्पना-मूलक या युवितमूलक ही, ते समझता 
चाहिए । प्रसन्नता की बात है कि संस्कृत-साहित्य में भी 'इस अनुसन्धान के 
लिए पुष्कल सामग्री और प्रमाण मित्र जाते हैं।, इसलिए नीचे हम अपना 
प्रत्येक प्रतिपादन,, आवश्यक युक्तियों के साथ-साथ, यथासंभव प्राचीन, शम्मा्ों 
के आधार पर करता चाहते हैं । 


वैदिक पररम्षश के तीन काल 


बेदिक बाइमसय की रपरेखा' (परिच्छेद. ५) से विशाल वैदिक वाह मय के 

महात्‌ विस्तार के साथ-साथ, विभिन्न स्तरों का भी बहुत-कुछ संकेत पाठकों को मिल गया 

होगा । इस विस्तृत वाड् मय के विकास का काल कितना लम्बा होगा, यह कहें र्की 

ग्रावश्यकता नहीं है । विभिन्न विद्वानों के श्रनुसार, यह सैकड़ों वर्षों से सहलरों वर्षी 

का का हो सकता है। इसी लम्बे काल में बेदिक धारा के प्रारम्भ, विकास 
और हास्त का इतिहास छिपा होना चाहिए । वास्तव में हैं भी ऐसा ही । 


: इसी दिशा में, सौभाग्य-वश, घास्क-आचार्य-कृत सुप्रसिद्ध निदकत में “हमकी 
एक श्रत्यन्त महत्त्व का प्रमाण मिलता है। वेद के छह अंगों में मिस्कत 


२९)-+ब0००0० ०९ “३-० (५ ०(२-०फल-0-5 ०0-००००3०४५०-५+4)---९--००है-० ७ीनर५)- ००0०-९० म्लु #>०(07040)०० ०७३ ० हे) +६- «६ री पी+नवील 
१. बेखिए-./हिमवहिस्थ्ययोर्सध्य॑ यत्माग्विलदानादपि । प्रत्यगेत् प्रयागाच्त 
झध्यदेदाः प्रकीत्तितः ।।/ (मनुस्मृति २१२१) । यहाँ टीकाकारों के अनुसार. 
'चिनद्वान! बहु स्थान कहलाता था, जहाँ सरस्वती नदी अन्तहित होती थी। 
२. तु०. “तविव॑ विद्यास्था् व्याकरणस्थ कात्स्यंम्‌ ।/ ( मिरूत ११४ ) 
“पसरक्त श्रोजमुच्यते” (पाणिनिशिक्षां) । 


से भारतीय चंस्कृति का विकास 


का प्रमुख स्थान है। इसलिए निरुक्‍त के प्रमाण का मूल्य शरत्यधिक है, इसमें?" 
विवाद नहीं हो सकता । | 
तिरुक्‍क्त का उपर्युवत्‌ प्रमाण यह है-- 


“साक्षात्कृतर्भाण ऋषयोी बभूबु: । तेडबरेम्योइसाक्षारक्ृतथर्भप्य उपवेशेत ससनान्‌ 
संप्रादुः । उपवेशाय ग्लायन्तोडवरे बिल्मप्रहणायेम॑गर्य समास्मासिषु:। वेवे चल 
वेदाज़नि व (निरुकत १॥२०)। 


भर्थात्‌, प्रारम्भ में ऐसे ऋषि हुए, जिन्होंने धर्म का स्वयं साक्षात्कार किया 
था | उनके पीछे ऐसे लोग आये, जिन्होंने स्वर्य धर्म का साक्षात्कार नहीं 
किया । उन्होंने उपदेश द्वारा मन्त्रों को प्राप्त किया | उसके भी अनन्तर ऐसे 
लोग हुए, जितको मन्‍्त्रोपदेश में रुचि नहीं थी। उन्हीं लोगों ने मन्‍्नार्थ को 
समझने के लिए वेद और वेदांगों का समाम्तान (-संग्रस्थेत) किया । 

स्पष्टतः इसका अ्रभिष्राथ यही है कि मिरक्‍तकार यासक के समय तक 
वैदिक वाहुमय की परम्परा को तीच कालों सें विभाजित किया जाता था। 
इूनसें से प्रथश काल को भस्थ-काला भी कहा जा सकता है। इसी काल में 
ऋषियों ते, जिनको मन्‍्त्रों में 'कवि'! भी कहा गया है, अपने मानस-तपो-ब्त 
आर लोकोत्तर प्रतिभा से 'धर्म' का (अग्नि, वायु, आवित्य आदि के स्वरूप का, 
अथवा मन्तों में प्रतिपादित श्र्थ का) स्वयं साक्षात्कार या अनुभव किया और. 
उसको मन्‍्त्रों द्वारा प्रक८ किया। ऊपर के उद्धरण में 'साक्षास्कृतर्भाण/ का यही 
अभिष्राय है। दूसरे शब्दों में, भन्‍्त्रों के दर्शन! या निर्माण का यही थुग था । 

हिलतीय काल को हम “भस्ज-भयंघननकालां भी कह सकते हैं । इस काल 
में मनन्‍्षों का दर्शन! या निर्माण बहुत-कुछ रुक चुका था, क्‍योंकि परिवर्तित नूतन 
राजनीतिक तथा सामाजिक परिस्थिति में मंत्रों के दर्शन या निर्माण के लिए पहले-जैसी 
पेरणा नहीं रही थी । उस समय प्रायेण श्ुति-परस्परा-प्राप्त प्राचीन मन्तरों को, गुरु-शिष्प 
की अवचन-अवण-पद्धति ' द्वारा, सुरक्षित रखने पर ही ध्याव था। -& 

ऐसा प्रतीत होता है कि वेद के लिए 'शुति' शब्द के प्रयोग का प्रारम्भ 
इसी समय हुआ था। 

शर्त: शनें: ऐसा समय (तुतीथ काल) आया जब कि उक्त प्रवचन-अवण- 
पद्धति में भी शिथिलता आने लगी और अनुभव किया जाने लगा कि परम्परा- 
आप्त बाड्मय' का प्रस्थीकरण किया जाए। वैदिक संहिताओों के साथ-साथ 
बाह्मणों-जैसे वाढ्मय का संग्रल्थन इसी काल की कृति है। । 
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ह १. इस सम्बन्ध में इसी भ्रन्थ के द्वितीय परिक्षिष्ड, के (क) अंश में संस्कृत 
साहित्य में भ्रत्य-प्रणयर्ना शीर्षक लेख देखिए । 





बैधिक धारा की तीन अवस्थाएँ दे 
्ि 


| ऋष्संहिता, यजु:संहिता शादि में प्रयुक्त संहिता शब्द से भी ऊपर की 
बात की पुष्टि होती है।. संहिता” शब्द का वास्तविक अर्थ आज-कल प्राय: 
विलुप्त-सा हो रहा है। पर इसके ठीक-ठीक श्रर्थ को समझ लेने से संस्कृत 
वाहइ्मय के संबंध में अनेक ग्रस्थियों का क्षमाधान स्वतः हो जाता है। 


प्राचीव परम्परा के अनुसार महाभारत एक संहिता है; वाह्मीकि-रामायण 
को संहिता नहीं कहा जाता। इस एक ही उदाहरण से यह छ्ष्ठ हों 
जाता है कि संहिता शब्द का तात्पय प्रथमतः ऐसे संग्रहात्मक भ्रन्थ से होता 
४ है, जिसमें विभिन्न स्रोतों से प्राप्त सामग्री को एकत्र कर दिया जाता है । 
अहाभारत' इसी श्रर्थ में एक संहिता है, ऐसा विह्वानों का 'मत हैं। चश्क- 
संहिता', 'सुश्त-संहिता' श्रादि में भी संहिता शब्द का मौलिक श्र्थ यही है ॥ 
इसलिए यही मानना पड़ता है कि विभिन्न काल में दृष्ट' या तविभित और 
अनेक ऋषिवंशों में बिखरे हुए परम्परा-आप्त भन्यों के संग्रह होने के कारण 
ही बैदिक संहिताओों को संहिता' कहा जाता है। स्पष्टतः मस्त्र-तिर्भाण-काल 
से संहिताकों का काल बहुत पीछे का है। ऐसा होने पर भी, कुछ संप्रदाय- 
बादियों का यह कथम कि वैदिक संहिताएँ अपने वर्तमाच रूप में अनादिं था 
अपौरुषेय' हैं, कितना उपहासास्पद् प्रतीत होता है! 


निश्वत के ऊपर दिये गये उद्धरण में, जिन तीन कालों का उल्लेख है, 
उनमें से एक-एक काल की लंबाई काफ़ी बड़ी रही होगी। भत्येक परम्परा 
के लिए लंबे काल की अपेक्षा होती है।- 


वदिक विधार-घारा का इतिहास 


ऊपर प्रधानतः वैदिक मंत्रों के निर्माण, उनकी श्रुति-परप्यरा और संप्राचन 
» के श्राधार पर सामान्य रूप से तीत कालों का विचार किया गया है। पर 
वैदिक भन्‍्त्रों की परम्परा के साथ-साथ चलने वाली वेदिक विचार-धारा का 
भी कोई इतिहास होना चाहिए । ऋषियों द्वारा मन्‍्त्रों की प्रवृत्ति एक. विशेष 
काल में ही हुई, और आगे चल कर प्राप्रेण वह एक, गयी, इसका मौलिक 
कारण उस काल की विभिन्न परिस्थितियों में ही मानना पड़ेगा। उच परिं- 
स्थितियों का प्रभाव, मल्त्रों की अपनी परम्परा की तरह, उनके साथ में चलनेवाली 
विचारधारा पर भी अ्रवश्य पड़ना चाहिए। उन विभिस्न राजनीतिक, आदि 
परिस्थितियों पर विचार करने का यह अवसर नहीं है। यहाँ तो हम 
केवल भन्य परम्परा के उपर्युक्त तीनों कालों में बहने वाली विचारथांरा का. 
वेणन करत । ' 


8० भाश्वीय संस्कृति का विकाल 


बेदिक चाश का प्रथश काश 


ऋषियों द्वारा वैदिक भल्‍्त्रों के प्रवर्तत का यह युग वास्तव: में वैदिक 
संस्कृति का उषःकाल था, जब प्राण-अद वातावरण और जीवन-अद प्रभावों से 
प्रेरित होकर श्रार्यजाति अपने यशस्वी जीवन की लम्बी विजय-यात्रा में अ्रग्रसर 
हो रही थी, और श्रपने वेदमय (--विचारशील) पुरोहितों श्रर्थात्‌ पुरोगाभी 
नेताओं के नेतृत्व सें उसके प्रभाव का बराबर विस्तार हो रहा था। वास्तव 
में इसी उत्साहृप्रद जाति-व्यापी वाताबरण मे ऋषियों को मन्त्रों के अव्तन में 
प्रेरणा प्रदान की थी। 


इस काल में मल्त्रात्मक वेद और आर्यजाति के जीवन में एक प्रकार से 
एकरूपता थी। उसका जीवन बेद था और बेद जीवन था; क्योंकि एक से 
दूसरे की व्याख्या को जा सकती थी झौर आर्यजाति के जीवन में उदात्त वैदिक 
श्रादर्शों का जीता-जागता नमूना दिखायी देता था। ह 

उस समय में आयेजाति के श्रत्तहंदय में जो उत्साह श्रौर उमंग की 
बहरें उद्देल्ित हो रही थीं, जो ओज उसकी धमतियों में बह रहा था, उसका 
भरत्यक्ष दर्दान आज भी वैदिक मंत्रों द्वरा हो सकता है। आर्मजाति के सतत-कर्म- 
शील जीवन की वास्तविकता और आशावाद, तथा साथ ही. विश्व में व्याप्त 
दैवी शक्ति की साक्षात्‌ श्रनुभूति मंत्रों के प्रत्येक शब्द से प्रतिध्वनित हो रही है । 
एसा प्रतीत होता है मानो विश्व-विजयिनी श्रार्यजाति की विजय-यात्राशओ्ों 'में 
देवता उसके साथ ,मरार्च' करते थे । वास्तव में इसी युग की भन्दस्मृति को 
पुराणों में श्रालंकारिक भाषा में, मनुष्यों के बीच में देवताओं के आने और 
वार्तालाप करने के रूप में, वर्णन किया गया है। 

पिछले परिच्छेद में वैदिक धारा की जिस दाशनिक दृष्टि का प्रतिपादन 
हमने किया है, उसका विशुद्ध, वास्तविक जीविल रूप इसी प्रथम' काल में हमें 
मिलता है। उस श्राश्ावादिती दाशनिक दृष्टि को जन्म देने वाली भौर बराबर 
अनुभाणित करने वाली भद्रभावना, समष्टिभावता आदि वैदिक उदास भावमाओं का 
मुख्य समय भी यही था। 

वैदिक उदात्त भावनाओं का वर्णन, जिनको हम वैदिक संस्कृति का प्राण 
समझते हूँ, हम अगले परिच्छेद में करेंगे। 

कहने की आवश्यकता नहीं है कि इस प्रथम काल में, जो सच्चे प्रथों में 
कृति झोर लिर्माण का युग था, श्रौर जिसको हम पिछली पौराणिक भाषा में 
अत्ययुण या झतयुग का नाम दे सकते हैं, सुप्रसिद्ध पूजा-पद्धति के: रूप में, 
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अक्षर्म-काण्ड का नाममात्र रहा होगा। उस समय तो आायों का जीवन ही उनका 
कर्म-काण्ड था। किसी भरी जाति के भिर्माण-काल में उसका संतत-कर्म-शील 
जीवन ही कर्मकाण्ड होता है। जीवन में इतना अभ्रवकाश ही नहीं मिलता कि 
कृत्रिम कर्मकाण्ड की ओर मतृष्य प्रवृत्त हों। जो कवि स्वयं अभ्रपत्ती कंबिता 
कर सकता है, वह दूसरों के पदों को लेकर किसी कर्मकाण्ड में प्रवृत्त नहीं 
होता । ' 
वास्तव में, जैसा हम नीचे दिखाएँगे, कर्मशील जीवन और कर्मकाण्ड के विकास 
अर्तीर कछास में एक दृच्धात्मक अनुपात रहा करता है । किसी भी संस्कृति या 
जाति के इतिहास से इस तथ्य को प्रमाणित किया जा सकता है ॥ 


बेदिक धाल का हितीय काल 


वैदिक-धारा के प्रथम काल में अआर्यजाति के प्रभाव का बराबर विस्तार हो 
रहा था यह हमने ऊपर कहा हैं। इसके भ्रनन्तर व्यवस्था और संगठल के प्रारसश्य 
का युग आता है। 


द्वितीय काल में वैदिकधारा में जहाँ एक शोर स्थिरता और ग्रम्भीरता 
& आयी और भारतीय जीवन, समाज और राजनीति को व्यवस्थित करने की 
प्रवृत्ति का प्रारम्भ हुआ, वहाँ दूरारी शोर परम्परा से प्राप्त वैदिक मन्तरों और 
उनकी विचार-धारा को सुरक्षित रखने का भी प्रयत्न किया गया। 
उपर्युक्‍त्त वैदिक परुपरा की रक्षा की प्रवृत्ति के कारण ही, प्रथम काल 
के समान इस युग में भी, वैदिक श्रादर्शों का जीता-जागता रूप, नें केवल 
शाब्दिक परम्परा के रूप में, भ्रपितु जीवन में वस्तुतः पायी जाने वाली वैदिक 
उदात्त भावनाओं के रूप में भी, श्रार्यजाति में विद्यमान था। निश्चय ही 
»अउस दिव्य जीवन और पअ्वस्था का ज्ञान हमें केवल वेद-मंत्रों से ही हो सकता 
है । उत्तर-कालीन साहित्य, चाहे वह कितना ही प्राचीन क्‍यों न हो, उस 
अवस्था को ठीक-ठीक अनुभव करने में हमारा सहायक नहीं हो सकता। ' 
प्रथम काल के समान इस युग में भी हमारे पूर्वज वास्तव में अपने 
प्रतिदिन के जीवन में, प्रकृति-माता की गोद में मानो. बच्चों की तरह खेलते हुए, , 
हत्पूील अपि लत ० 7०ए जिन न ले हद कक कीप >> ९0०० +०नुके_०-२0--००१३०० ५००० ०३- ७ नी++०-९२००- साल कि ० ० कर आक / आआ + 
१, चु० “प्रकृतेमतृभूतायाः ओडे कऋ्रीडश्ननारतभ्‌ । लालित: पालितगधापि * 
सदानस्दों वसाम्यहुमु । .स्तेहाएँ सित्यरास्थायिं तस्या माशुसंभदभुतम । 
दृष्डवा पील्वेश पीयर्ष सदानन्‍्दों त्रसास्यहम्‌ ॥/ (रश्मिनाला ३३१०२) 
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ों ७७ 
पश्मात्मा के विभूति-झूप सूर्य, वायु, उषा आदि देवताओं के साथ भानों 
सखा-भाव से विचरते श्रौर बातचीत करते हुए, ऐसे दिव्य गीत गाते थे: 

खित्र देवानामुदगादनीक चक्षुसित्॒स्थ वरुणस्थारने: । 
श्राप्रा ल्ावापृथियी अन्तरिक्ष सुर्य आत्मा जगतस्तस्थुषर्च ॥ 
(ऋग्‌० १।११५॥१) 


(अर्थात्‌, देवताओं के रमणीय मुखड़े के समान, मित्र वरुण भ्ौर अग्नि 
के चक्षु/स्थानीय, जंगम झौर जड़ जगत के आत्म-भूत, ये सूर्य भगवान्‌ उ्ित, , 
हुए हैं भर उदित होते ही इन्होंने पुथिवी आदि तीनों लोकों को व्याप्त कर ' 
लिया है! ) 

वात आ चातु भेषज शस्भु सयोभु मो हूदे। 
भ्र ण श्रायूंषि तारिषतु ॥ 
(ऋग्‌० १०।१०६।१) 

(अर्थात्‌, यह वायु हमारे हृदयों के लिए कल्याणकारी और सुखकारी 
ओषधि के रूप में होकर बहे और हमारे लिए दीर्ष श्युष्य का 
संपादन करे ! ) 

एवा दियो दुहिता प्रत्यदक्ि ज्योतिर्षेताना समसा पुरस्तात्‌ 
ऋतस्य पन्थामन्देति साधु प्रशानतीन व विशों सिन्ाति 0 
(ऋग्‌० १११४३) 

(श्र्थातू, चुलोक की दुहितृ-स्थानीय, ज्योतिर्मय वस्त्रों को पहने हुए, सबके 
अति सदभावना को रखने वाली, यह उषादेवी सामने दृष्टिगोचर हो रही है; 
मातो वुद्धि-यूवंक वह सत्य के भागे का अनुसरण करती है और कभी अपने 
नियमों का अतिक्रमण नहीं करती ॥) मन 

अभिप्नाय यह है कि आर्य॑जाति के जीवन में बाह्य संघर्ष के बहुत-कुछ 
कम हो जाते पर भी, वैदिक जीवन का प्रायेण वही रूप था, जो उसके प्रथम 
काल में था। साथ ही, यह भी कहा जा सकता है कि किसी भी महान 
संघर्ष के भ्रवत्तर जो ज्ञान्ति और गम्भीरता की भावनाओं का अनिवाये संचार 
होता है, वह इस थुग की विश्येषता थी। 

इसीलिए, निरुक्‍्तकार यास्क्र के अनुसार वैदिक परंपरा के प्रथम काल के 
साथ ही भत्त्रों के अबतेत के युग के समाप्त हो जानें पर भी, ऐसे मल्त्रों की 
रचना, जिनमें समस्त विद्व-प्रपंच में श्ञान्ति के दस की तीन कामना का भाव 
अह्दू रहा है, प्रायेण इसी युग की वस्तु है। इसी प्रकार सामाजिक तथा 


हि 


वंदिक धारा की तीन भ्वस्थाएँ 8 


औशजनीतिक सामान्य संगठन से संबद्ध मंत्रों को भी इसी काल की रचना. 
. समझना चाहिए । 
ऐसी अवस्था में निरुक्‍त के उपरि-निर्दिष्ट उद्धरण का अ्रभिप्राय केबल यही हैः 
कि सामान्य रूप से वेदिक परम्परा के काल-क्रम को दिखाया जाए । 
पौराणिक युगों की परिभाषा में हम इस युग को सत्ययुग या कृंत-युग का; 
उत्तरार्ध कह सकते हैं। अथवा, सत्य-युग और ज्ेता-युग कौ सब्धि-(या संक्रमण-), 
न्काल भी कह सकते हैं । | 
*” वास्तव में यह युग वैदिक संस्कृति का प्राहण-काल था, जिसकी स्थिति, 
प्रातःकाल के पश्चात्‌ और मध्याह्न-काल से पहले होती है । 
इसी द्वितीय काल में, जातीय जीवन को सुव्यवस्थित और सुसंगठित करने 
की प्रवृत्ति के श्राधार पर, याज्षिक कर्मकाण्ड का, एक विज्ञिष्ट कर्मकाण्ड के हूपः 
में, प्रारम्भ हुआ था। वैदिक संस्कृति के उत्कर्ष के दिनों में याज्ञिक कर्म- 
काण्ड ही उसका महान्‌ प्रतीक माना जाता था और अन्त में याज्विक कर्मकाण्ड 
की भश्रत्यधिकता ही वेदिक रांस्कृति के हास का कारण हुई, यह हम आगे चल 
कर दिखाएँगे। याज्ञिक कर्मकाण्ड के उस विकास और तत्पदचात्‌ अपकास' कोः 
समझने के लिए, इस द्वितीय काल में उसके प्रारम्भ को मामना श्रावध््यक हो, 
“जाता है। 
स्वभावतः अभी तक वह अपने बाल्यकाज़ में ही था। अतएव कृत्रिमता के! 
स्थान में उसमें स्वाभाविकता और सार्थकता वर्तमान थी। श्रद्धा, भक्ति और 
उल्लास की भावनाओं का मूर्तीकरण ही उसका झाधार था। उसके साथ 
बैदिक मंत्रों का प्रयोग अवश्य होता, था, पर पूरी तरह अर्थ-ज्ञान-पर्वक्क और उनकी 
उपयुक्‍तता को देख कर । निरक्‍त में गोपथ-ब्राह्मण (२२६) के आधार पर 
हा हैं“ | 
न /एत्तई यज्ञस्थ समुद्ध थद रूपसम्द 
यत्कर्म, क्रियमाणमृग्यजुर्वाभिवदति ॥* 


(निरुक्‍्त १।१६) । 


प्र्थातू, यज्ञ की भहत्ता इसी में होती है कि उसमें ऐसे ही उपयुक्त भ्ौरः 
सार्थक मंत्रों का प्रयोग किया जाए, जिनका उसके कर्मकाण्ड शे वास्तविक सम्बन्ध 
4 हो । इस मौलिक सिद्धान्त की उपेक्षा ही श्रन्त में वैदिक कर्मकाण्ड के भ्रपकास 
का प्रधान कारण हुई, यह हम आगे दिखाएँगे। पर अपने झारम्भ काल में: 
पाज्िक कर्मकाप्ड, सिदलग ही, इस सिद्धान्शा पर आडिया था। 


कै भाश्तीय संस्कृति का विकास 


वेदिक संस्कृति के विकास और ह्ास में वैदिक या याज्ञिक कर्मकाण्ड का 
बहुत बड़ा हाथ रहा है, यह हमने ऊपर कहा है। श्रागे इसकी व्याख्या की 
जाएगी । यहाँ, कर्मकाण्ड के विकास और हास (या अपकास) से क्या अभि- 
प्राय है, इसको स्पष्ट कर देना आवश्यक है। 


क्ेकाण्ड का विकास और छूएस 


एक प्रकार से धामिक कमकाण्ड की भावना मनुष्य में स्वाभाविक होती है । | 
जैसे एक बच्चा भी प्रकृति के सुन्दर दृश्यों को देख कर, अपने उल्लास को दबाने 
में अ्रसमर्थ होकर, उछलते-कूदने लगता है; इसी प्रकार मनुष्य भी प्राकृतिक 
देवताभों के संपर्क में, एक अद्भुत उल्लास से प्रभावित हो कर, बाह्य चेष्टा 
हार उसको अभिव्यक्त करना चाहता है। प्रागेण इसी आधार पर विभिन्न 
कर्मकाण्डों का विकास हुआ है। इसी स्वाभाविक प्रवृत्ति के सहारे विभिन्न 
जातियों में, साधारणजनों के श्राकर्षण और भनोरंजन की वृष्टि से, विभिन्न आदशों 
को भूत या ऐन्द्रियक रूप देने के लिए, समय-समय पर, विशिन्न कर्मकाण्डीं का 
विकास होता रहता है। ह 


मनुष्य-ससाज की यह एक सार्वकालिक प्रवृत्ति है और इसकी आवश्यकता . 
भी है। पर शनै:शने: कमैकाण्ड में वह अवस्था श्रा जाती है, जब वह जटिल 
होने लगता है श्रौर उसके संचालन के लिए समाज में एक विशिष्ट पुरोहित-वर्ग 
की भ्रावश्यकता होने लगती है। प्रारम्भ में पुरोहित-ब्ग समाज में से ही बनने 
के कारण, नियंत्रित होने के साथ साथ, संयत भी होता है । 

पर कुछ काल के अनन्तर कर्मकाण्ड के विकास में 'कलियुग' की श्रवस्था 
भाने लगती है। इसका दुष्प्रभाव उभयतोमुखी होता है। एक ओर तो जनता 
में, आलस्य और अकर्मपण्यता की भावना के पराथ-साथ, यह विचार उत्पन्न हो 
जाता है कि उसका उपास्थ देव उससे दूर और उसकी पहुँच से बाहर है। वह 
इरोहित-वर्ग का सहारा ढूंढ़ने लगती है, और अन्त में, अपनी कतव्यता का सारा 
भार पुरोहित-वर्ग पर छोड़ कर, धर्म में वकालत था प्रातिनिध्य के सिद्धान्त को' 
मानने लगती है। इससे प्रायेण उसकी नैतिकता के सर्वनाश की. स्थिति उपस्थित 
हो जाती है। 


इूंसरी और पुरोहित लोग, जो प्रारम्भ में अर्थत: 3₹:+हिंत (अर्थात्‌ नेता) 
का काम करते हैं, शर्ते: झलैः जतता को अपने स्वार्थ के लिए दुहने में ही अपने 
कंतेव्य की इतिश्री समझने लगते हैं। इस अवस्था में करमेकाण्ड 'दिल-दुना 
रात-चौगुना' बढ़ने लगता है; क्योंकि पुरोहित-वर्ग का हित इसी में होता है कि, 


बबिक धारा की तीन शबस्याएँ श्प्‌ 


अैकीलों के पंजे में फंसे मुवक्किलों की तरह, जनता, साधारण से साधारण 
बात के लिए उस पर झाश्वित होकर, उसके लाभ का साधन बने । 

संसार की विभिन्न जातियों के इतिहास में कर्मकाण्ड के विकास के (जों कि 
अन्त में ऋ्मश: अपकास का रूप धारण कर लेता है) इस प्रकार के उदाहरण 
मिलते हैं । भारतवर्ष में वैदिक कर्मकाण्ड के विकास की भी गति इसी प्रकार की 
रही है । इसका अधिक स्पष्टीकरण हम भागे चल कर करेंगे। उसी वैदिक कर्मकाण्ड 
का स्वाभाविक प्रारम्भ वेदिक धारा के उपर्युक्त द्वितीय काल में हुआ था । 
न 

वेदिकियाया का तृतीय काल 

ऊपर हमने वैदिक धारा के द्वितीय काल को व्यवस्था और संगठन के प्रारंभ 
का युग कहा है। उसी दृष्टि से इस तृतीय काल को हम बेदिक धारा की 
वास्तविक व्यवस्था श्र संगठन का युग कह सकते हैं । 

इस युग को हम बेदिक संस्कृति का सध्याह्ु-काल भी कह सकते हैं; क्योंकि 
अपने विशिष्ट रूप में वैदिक संस्कृति के परम उत्कर्ष का काल यही था। 

मध्याह्व-काल' कहने का एक दूसरा अ्रपिप्राय भी है। भध्याह्काल में सूर्य 
का प्रकाश और तेज अपने चरम उत्कर्ष में होता है। पर उस काल के अचन्तर 
ही उसका अपकर्ष शुरू हो जाता है, और अपराक्तु के परचात्‌ तो सूर्य श्रस्तोन्मुख 
ही होने लगता है। ठीक इसी प्रकार, अपने इस तृतीय काल में परम उत्कर्ष 
को पाकर बैदिक धारा अपनी आन्तरिक प्रवृत्तियों के कारण ही धीरे-धीरे हास 
की शोर चलने लगी और भ्त्त में प्रायः, जैसा ऊपर कहा है, विलुप्त-सी हो गयी। 
इसको हम ग्यारहवें परिच्छेद में स्पष्ट करेंगे। यहाँ तो उसके उत्कर्ष के स्वरूप 
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पर ही विचार करना चाहते हैं। 
आजश्िक कर्मकाण्ड 


इस तुतीय काल की सबसे बड़ी विशेषता विद्ञाल वैदिक (था औत) कर्म- 
काण्श का व्यवस्थित किया जाना था। ह क्‍ 
' वैदिक बाहुमय में विस्तृत ब्राह्मण-म्न्‍्थों और श्ौतसूत्रों का सम्बन्ध चैदिक 
थज्ञों से ही है। यही नहीं, वैदिक संहिताओं में सामवेद श्लौर यजुवेंद का तो 
संग्रन्थन ही याज्िक दृष्टि से. किया गया है, यह हम पहले कह चुके हैं। 
$ बाह्य तथा प्रान्तरिक राजनीतिक संघर्ष के अनन्तर जो नयी परिस्थिति उत्पन्न 
. हो गयी थी, उसमें श्रर्यजाति के विभिन्न अंगों सें परस्पर सदुभावना, सामम्जस्य, 
. एकजातीयता और एक संस्कृति की' भावना की पुष्टि के लिए, और साथ ही' 


डे. 


8६ भारतीय संस्कृति पा विकास 


प्राचीन वैदिक परम्परा श्रौर उदात्त भावनाप्रों के संरक्षण के उद्देश्य से, याजिक' 
केमकाण्ड का विस्तार और व्यवस्था इस युग में की गयी थी। नयी परिस्थिति 
की वह एक अनिवार्य आवश्यकता थी। 


व्यवस्थित वैदिक (याज्ञिक) कर्मकाण्ड का विकास इसी तृतीय काल में हुआ 
था, इस बात की पुष्टि अनेकानेक प्रमाणों से होती है। उदाहरणार्थ, मुण्डकोप- 
पनिषद्‌र (१।२।१) में कहा है: 


तदेतत्सत्यं भस्त्रेषु कर्माणि कबयों 
पान्यप्यंस्तानि जेतार्थां बहुधा सनन्‍्ततानि ॥॥ 


(अर्थात्‌, मंत्रों में देखें गये कर्मों को ही पीछे से जेता में बहुत प्रकार से 
विस्तृत किया गया) 


इसी बात का श्रालंकारिक वर्णव श्रीभवृभागवत (स्कस्धे ११॥५) में इस प्रकार 
भिलता है-- 


छत श्रेता द्वापएं च कलिरित्येषु फेशाबः । 
नानावर्णामिधाकारों नावेव विधिनेज्यते ॥२०॥॥ 
कलें; ४८५ :/०४७३४ ५ कप अर कट » ॥२१॥। 
मनुध्यास्तु तदा शास्ता निर्वेराः सुहृद: सभाः । 
मज्नन्ति तपता देव शमेत थे दमेेस थे ॥३२७ 
जताया रवतवर्णोश्सो' अतुर्बाहुस्त्रभेखलः । 
हिरण्यकेशस्त्रय्यात्मा खुकखुबाधुपलक्षण: ॥॥२४॥॥ 


ते तदा सनुजा देव सर्वदेवभय हरिम्‌ । 
यजन्त बिश्यया तअय्या धर्सिष्ठा ब्रह्मदादित: ॥२५॥ 


अर्थात्‌, कृतबयुग आदि में विभिन्न प्रकार, नाम और श्राकार से, विभिन्न 
विधि द्वारा, भगवान्‌ की पूजा की जाती है। कृतयुग में मनुष्य शात्त, निर्वैर 
होकर परस्पर मित्रता और साम्य-भाव से रहते हैँ और तप, दाम भौर दम से 
भगवात्‌ का यजन करते हूँ। ब्रेता में वेदबरयी-रूप भगवान्‌ खुकू-खुवा भादि 
याजशिक उपकरणों से उपलक्षित होते हें और यज्ञवाहक भग्वि ही उत्तका प्रधान 
प्रतीक समझा जाता है। उस समय में ऋगादि वेदत्यी से संपात्यः वैदिक यज्ञों 
द्वारा ही भगवान्‌ का यजन किया जाता है। 


इस वेणन मे स्पष्टतया सत्य-युग के अनन्तर त्रेतायग में खक, सवा! श्रादि 
उपकरणों से युक्त वैदिक यज्ञ का प्रतिधादन किया गया है । 


बेदिक धारा की पीम झवस्थाएँ 


६७ 
इसी प्रकार विध्यु-पुशाणथ (१।५॥४६४) में कहा है : 
तेतायुगमुखे. बहा कल्एस्थादोी': दिजोलम । 


सुध्ट्वा पश्चोचधी: सम्याधुयोज स वदाध्वरे ।। 
प्र्थातू, ब्रह्मा ने कल्प के आदि में पशुओं और झ्रोषधियों की सृष्टि करके, 
त्रेतायुग के प्राश्म्भ में यज्ञ से उनका सम्बन्ध स्थापित किया । 
यहाँ स्पप्टतया, जेताथुग में ही यज्ञों की प्रवृत्ति हुई, यह कहा गया है। 
इसी इलोक की व्याख्या में श्रीधरश्वाली ने कहा है-- 


४० 


“कुतयुगे यज्ञामामप्रवतते: 

श्र्थातृ, सत्ययुग में यज्ञों की भ्रवृत्ति नहीं हुई थी । 

पौराणिक परिभाषा का चरेतायुग और हमारा उपर्युवत्त बेदिक घारा का 
तृतीय काल वास्तव में एक ही हैं। 

वैदिक वाहुमय में वेदिक यज्ञों की महिसा का गान भरा पड़ा है ।' 

इसमें सन्देह नहीं कि उस समय की परिस्थिति में इस याज्ञिक कम्मकाण्ड में 
वैदिक परम्परा के बातावरण की रक्षा के लिए बड़ा काम किया था। इसके 
लिए आवश्यक था कि य॒ज्ञों में वैदिक मंत्रों का प्रयोग भ्र्थशञानपूर्वक ही किया 
जाए। ऊपर उद्धृत किये गये ग्रोपष-ब्राह्मण के वचन का भी यही अ्रभिप्राय है। 

बड़े भारी सामूहिक संगीत ( /गष्मट (०7८८४ ) के समान, यज्ञों 
में अनेकानेक ऋत्विजों हारा स्वरों के आरोह भर श्रवरोह के साथ मंत्रों आ्रादि 
का पाठ और अपने-अपने कर्तव्यों का नियमानुसार करना उपस्थित जनता पर 
निश्चय ही विचित्र मनोमोहक प्रभाव डालता होगा। 

इसीलिए आर्य-जाति के प्रत्येक सदस्य की यह लालसा रहती थी कि बह 
यैदिक थज्ञों को कर सके। 
दी याज्िक कंर्मकाण्ड श्रपनी अ्रत्यधिकता की भ्रवृत्ति के कारण आगे चल 
कर वैदिक धारा के हास का मुख्य कारण बत गया, इसका प्रतिपादन हम 
आगे करेंगे । 


वर्ण-विभाए की प्रवृत्ति 


उक्त बैदिक कर्म-काण्ड के विकास और, व्यवस्था के साथ-साथ, इस युग की 
दूसरी विशेषता थी जत्म-परक्ष वर्ण-विभाग की प्रवृत्ति का उदय और विकास | 
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१. तु० “दिवर्थों वा एवं यह यज्ञ: (एतरेयब्राह्मण २२७) । “यज्ञो' ब्ै 
सुतर्मा नौ” (ऐत० ब्रा० ११३) । “ब्रह्म वे यज्ञ (एऐत०्ब्रा० ७२२) | '' 
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भारतीय अंब्काति का विकास 


यह निश्चय है कि वैदिक धारा के इतिहास में एक समय ऐसा था, जब 
जीवन-यात्रा के लिए किसी भी धन्धे को करने वाले स्थ्री-पुरुष 'साक्षात्कतध्/' 
ऋषिका तथा ऋषि तक हो सकते थे। 

“क्षाररह॑ ततो भिषगुपलप्रक्षिणी लवा।” (ऋग्‌० ६।११२।३) 

( श्र्थातु, एक ऋषि का कहना है कि में तो कबि हूँ, मेरा पिता वैद्य है, 
और माता पिसनहारी है) से यही बात स्पष्ट होती है। ऋग्वेद के मंत्रों के अनेक 
ऋषियों को पिछले प्रव्थकारों नें, उत्तरकालीन परिभाषा में, वेश्य-ऋषि, राजन्य- 
ऋषि बतलाया है । 

एक प्रकार से बह समय विशुद्ध जनतंत्र तथा साम्यवार्द का था। साथ 
आर्य-जनता अपने को विश (>ःश्रार्य-प्रजा' ) समझती थी। प्रत्येक व्यवित 
अपने-भ्राप में अ्रपता पुरोहित, राजा तथा योद्धा था। संघर्षमय जीवन के 
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१, देखिए झयेजिशएसुजाकर' (१६४०), पृष्ठ ३१-३२। 

२. सुना हैँ कि इसी प्राचीन श्रर्थ में विद या बीट शब्द का प्रयोग गढ़- 
वाल आदि में आजकल भी होता है। इसका मौलिक अर्थ बसमतेवाला' 
है । इसका साथी शब्द क्रप्टि' (देखो वैदिक 'निधष्दु' में सनुप्य-नाम) 
भा प्रजा के ग्र्थ में ही ऋणेद में प्रयुकत हुआ हैं। उद्यका सम्बन्ध 
स्पप्टतया कृषि रे है। आदिकाल में खेतों के साथ ही बस्ती का प्रारस्णे” 
होता था। उत्तरकालीन बेश्य' शब्द विश' शब्द की तीसरी पीढ़ी में 
बना हैं। 'विशु' से विश्य' (अश्रथर्व० ६।१३।१), और उम्रसे वैश्य । 
इस प्रकार कम-से-क्म ऋग्वेद में “विश शब्द उत्त रकालीन 'बेश्य' शब्द 
का समानाथंक नहीं है । 

, उस समय की प्रजा की सामाजिक स्थिति को वायु-पुराण के शब्दों में 
इस प्रकार कहा जा सकता है: 

“वर्णाअ्रमव्यवस्थाइथ. न॒तदासत्न संकरः ॥.....तुल्यरूपायुषः सर्वी 
अधेभोत्तमवर्जिता: । सुखप्राया ह्शोकाइच उत्पथन्ते कृते युगे | भित्यप्रहष्ठ- 
मनसो महासत्वा महाबलाः ॥ (वायुपु० ह॥5।६०-६२) 

अर्थात्‌, सत्यन्युग में न तो उत्तरकालीन वर्णाथम-व्यवस्था थी, ने 
तन्मूलक परस्पर संघर्ष था। महान्‌ सत्त्व और बल से संपन्न उस समय 
की जनता सदा प्रसन्नता से युक्त, शोकरहित, सुखमय जीवन व्यत्तीत 
करती थी। उसमें नीच-ऊँच का भाव नहीं था, और रूप तथा आयु में 
सब्र का साम्य होता था। : ०७ 
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वैदिक धारा की तौन अ्रवस्थाएँ ९& 


अारण शनेः-शर्ने: क्षत्र और ब्रह्म” इन दो कर्मों की प्रधानता हो जाने पर भी 
सबको विश होने का अभिमान था। 
पर सभ्यता के इतिहास में, जीवन की विसंष्ठुलता की वृद्धि के साथ-साथ, 
विभिन्न सामाजिक वर्गों की उत्पत्ति होती है। इसी नियम के अमृसार भ्रौर 
विशेषत: उस समय के राजनीतिक (प्रारम्भ में आर्मे-अत्ार्य के रूप में) संघर्ष 
के कारण शआ्रार्य-जनता में श्ेःशाने: राजा, क्षत्रिय (>>शन्रु के घात से रक्षा करने 
वाला), पुरोहित (>पुरः-+हिंत>-धार्मिक कृत्य के लिए प्रतिनिधि के रूप में 
.. चुना गया व्यक्ति), ब्राह्मण (>>देवताशोों की स्तुति आदि करने वाला) शभादि 
की उत्पत्ति हुईं । 
प्रारम्भ में राजा का चुनाव प्रजा हारा होता था और ब्राह्मण आदि का 
विभाग भी कर्म-धूलक था। पर दानैंशने: शक्ति और प्रभाव के केखद्रीभत होने 
से इन पदों और वर्मो में रूढि और स्थिरता आने लगी। 
जनता में अपने-अपने प्रभाव और स्थिति को बढ़ाने की दृष्टि से उत्पन्न 
होने वाले ब्रह्म और क्षत्र के संघर्ष का समय यही था। इसी संघर्ष की स्वष्तिल 
और काफ़ी विक्ृत स्मृति परशुराम, वसिष्ठ और विश्वामित्र की दन्तकथाओं के 
रूप में हमारे पौराणिक साहित्य में सुरक्षित है। इस संधर्ष का अन्त अपने-अपने 
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१. क्षत्र' और बअहान! शब्द नपुंसक लिग में प्रयुक्त होते हैं। झतः भाव- 
बाचक होने से भिन्न-भिन्न कामों के ही झोतक हैं । ('क्षत्रिय और 
ब्राह्मण! शब्द उक्त शब्दों से उत्तर-काल में ही निकले और व्यवहार 
में आये)। यह ठीक भी है, क्योंकि पहले काम होता है, फिर उससे 
नाम बनता है। भूल बेदिक काल में, वास्तव में, श्रार्य-जयता (£-चिशः) 
में भाह्मण, क्षत्रिय और बैश्यों का वर्यीकरण नहीं हुआ था। यह भी' 
ध्यान देने योग्य बात है कि समस्त ऋणग्वेद-संहिला में शूद्र! और “राजन्य 
शब्द केवल एक-एक बार (ऋगृ० १०।६०।॥१२ में) भागे हैं। यह सूक्‍त 
(पुरुष-सूक्त) स्पष्टतया' श्रन्तिम वैदिक काल की रचना है । क्वाह्मण' 
और क्षत्रिय शब्दों का प्रयोग भी ब्रह्म! और क्षत्र' शब्दों की अपेक्षा 
बहुत ही कम हुआ है और स्पष्ठतया अपेक्षाकृत पिछले काल का है। 
इस प्रकार इन दो-चार शब्दों का विचार भी वर्ण-व्यवस्था के ऐतिहासिक 
बिकास पर पर्याप्त प्रकाश डाल सकता है।  , 
२. वु० “बिद्चि राजा प्रतिष्ठित:” (यजु० २०६) । “रफ़्ट्राणि बे बिशः” 
(ऐत० ब्रा० ८२६) । “त्वां विश्ो वृग्ता राज्याय” (अ्रवर्व० २५१२) ॥। 


१०० भारतीय संस्कृति का बिकास 


कार्य-क्षेत्र में दोनों की प्रवानता की स्वीकृति में हुआ । इस प्रकार उक्त सामा:.. 
जिक संघर्ष ने श्रन्त में सामञझ्जस्थ का रूप धारण कर लिया | 

इस प्रकार उत्तर वैदिक काल में प्रजातन्त्र के स्थान में राजतन्व की स्थापना 
हुई और सामान्‍्य-जनता (-"-विज्यु या प्रजा) में से ही ब्राह्मण-बर्ग तथा क्षत्रिय- 
वर्ग के साथ-साथ वैश्य-वर्ग का भी प्रारम्भ हुआ । उत्तरकालीन हझूढि-सूलक 
बर्ण-व्यवस्था का यही सूत्रयात था। 

वैदिक धारा के उपर्युक्त तृतीय काल में श्रत्यनश्त जटिल और विस्तृत याज्ञिक 
करमकाण्ड के विकास श्रौर वृद्धि से भी जन्ममूलक वर्ण-व्यवस्था के सिद्धान्त के विकास 
में स्पष्टत: अत्यन्त सहायता मिली ; क्योंकि ऋत्विक्‌ के पेश के लिए भी, श्रत्य पेशों के 
समान, वंश-परम्परा से प्राप्त कर्मकाण्ड-विषयक परिज्नान भ्रावश्यक होने लगा था। 

इस प्रकार अपने-अपने स्वार्थ, आजीविका और पेशे की रक्षा की प्रवृत्ति से 
बर्ण-विभाग की प्रवृत्ति का प्रारम्भ हुआ । बैदिक धारा के तृतीय काल की यह 
भी एक बड़ी विशेषता थी। पर शअ्रभी तक इस प्रवृत्ति में वहु घोर झूढि-मूलकता 
नहीं आयी थी, जिसने भागे चल कर वैदिक धारा के प्रवाह को काफ़ी विक्ृत और 
दूषित कर दिया, जेंसा कि हम आगे स्पष्ठ करेंगे। 
जातीय जीवन के अन्य क्षेत्रों की व्यवस्था 

थाज्ञिक कर्मकाण्ड (>-धा्िक क्षेत्र), और वर्ण-विभाग (>व्सामाजिक क्षेत्र) 
के समान ही, वैदिक धारा के इस तृतीय काल में जातीय जीवन के श्रम्य क्षेत्रों 
को भी व्यवस्थित करने का यत्त किया गया। 

लिश्यण के अनुसार बेद और बेदांगों का (झर्थात्‌ परम्परा-प्राप्त वैदिक 
वाहुमय का) संग्रन्थन इसी काल में किया ग्रया था, यह हम ऊपर दिखा चुके 
हैं। इसी वाहुमय की परम्परा से संबद्ध गृह्म-सूत्रों और धर्म-सूत्रों से यह स्पष्ट 
है कि आर्य-जाति की राजनीति, दण्डनीति, शासन-नीति तथा पारिवारिक जीवनु 
श्रादि को व्यवस्थित करते का युग भी वैदिक धारा का यही तृतीय काल था। 

उपर्युक्त कारणों के आधार पर ही हमने तृतीय काल को वैदिक धारा के 
विकास का भध्याह्मु-काल कहा है। 
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१. तु० “रहा व क्षत्र व संज्िते” (संश्रित-परर्पराशित') (ऐत० ब्रा० 

३।११) । “ब्रह्मणि खलु वे क्षत्र प्रतिष्ठितभ्‌ । क्षत्रे ब्रह्म” (ऐल० ब्ला० ८२) । 
रू. हुए यिल्ञनिग्पतये सर्वभेतद बहा चकार वे । चातुर्व्य॑ सहाभाग 
धशलाधनमुत्तमस्‌ ॥।” (विष्णु-पुराण १।६।७) । 


आठवों पारिच्छेद 
वैहिक उरात्त जानना 


भारतीय संस्कृति के विकास में वेदिक धारा का निविवाद रूप से अत्यधिक 

महत्त्व है, यह हम पहले (परिच्छेद ५ में) कह चुके हैं। वैदिक धारा का उद्गम 

, वेदों से है। इसीलिए, जैसा पहले दिखला चुके हैं, वेदों की महिंगा का गाव 
संस्कृत वाहुमय में अनेक प्रकार से किया गया है। 


ऐसा होने पर भी, यह बड़े आशझ्चर्य की बात है कि इधर सहसरों नहीं, तो 
सेकड़ों वर्षों से मानवीय जीवन के लिए उपयोगी प्रेरणाओ्रों या भ्रादक्षों की दृष्टि 
से वेदों का कोई महत्त्व है या हो सकता है, इसका स्पष्ट प्रतिपादल हमारे भ्रंथों 
भें प्राय: नहीं मिलता । 
इसका मुख्य कारण, जैसा कि हम आगे चलकर स्पष्ट करेंगे, उस जीवित 
» बातावरण के, जिसमें वेदों का प्रकाश हुआ था, नष्ट हो जाने पर, श्ग:आने: 
शर्थ-हीन यातन्त्रिक कर्मकाण्ड की दृष्टि के प्रसार के कारण “अमर्थका हि मल्या:!* 
(अर्थात्‌, वैदिक मंत्रों का कोई अर्थ नहीं होता, वे यज्ञ में पढ़ने मात्र से फल 
देते हैं), इस अपसिद्धान्त का प्रचार ही हो सकता 


उसस्यालीवय भारतीय बष्छि 


यह्मपि निशकत' जैसे ग्रंथों में, श्र्थ-ज्ञान-युवंक ही वेदों को पढ़नां चाहिए, 
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१, देखिए 'निदुकता १४१५ ॥ 


१०२ भारतीय संश्कति का विकार 


क- 
इस बात पर बड़ा बल दिया गया है, तो| भी उत्तरकालीन वैदिक परुपरा में 
बैदिक मंत्रों के विषय सें इबर चिरकाल से, 

(१) “अल्यद्षय कर्मकरणा:” (शाइवलायन-श्रौतसूतचर ११२१) 

(अर्थात्‌, मंत्रों का मुख्य उपयोग यही है कि वे कर्मकाण्ड में प्रयुक्त होते हें), 

तथा (२) “अर्थकर हि अस्चा: (निरुकत ११५) 
इसी दृष्टि. का बोलबाला रहा है। 

इसीलिए निरुक्‍त-कार यास्‍्क के प्रतन्तर जो भी वेद-भाष्य-कार हुए है उनमें, 
से प्राय: सभी ने याजिक दृष्टि के आधार पर ही अपनी-अपनी व्याक्याएँ लिखी हैं । 

पूर्वमीमांसा ने शाप्नायस्य क्रियार्थस्वाल/ (१।२१) इस सूत्र में स्पष्टतया 
यह स्वीकार किया है कि वेदों की उपयोगिता केवल कर्मकाण्ड की दृष्टि से है। 

महाभाष्यकार पतछजलि ते प्श्पश्ाक्लिक! में व्याकरण-शास्त्र के भ्रारह 
प्रयोजन दिखलाये हैं। उनमें से अधिक का संबंध वैदिक कर्मकाण्ड से ही है । 

वेद के पडंग प्रसिद्ध हैं। उनमें से 'कह्प' को वेदों का हाथ माना गया 
है'। श्रौत तथा गृह्म कर्मो के प्रतिपादक कल्प” का स्पष्टतया वैदिक कर्मकाण्ड 
से ही संबंध है। 

वेदों के उत्तरकालीन भाष्यों में जहाँ कहीं वेद के प्रतिषाथ विषय का और * 
उसकी उपयोगिता का विचार किया गया है, वहाँ यही सिद्धान्त निर्धारित किया - 
गया है कि वेद का वेदत्व इसी बात में है कि उसके द्वारा हमें प्रधानतथा उस 
वदिक कर्मकाण्ड का बोध होता है, जिसको हम प्रत्यक्ष था अनुमान द्वारा नहीं 
जान सकते । 
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१. देखिए “स्थाणुर्॒य भारहारः किलामूदधीत्य वेद न ब्िजानाति योए्थंम । 
यो5र्थज्ञ इत्सकर्ल भद्वमवनुते नाकभेति ज्ञानविधृतपाप्मा ।। यद गृहीतरचित्नालई- 
मिमवेनेव वाब्द्यते । अनग्धाबिथ शुष्केधो व तजूं ज्वलति कहिचित्‌ ॥॥/' 
(निरुकत ११८) १ 
२. इस दृष्टि का स्पष्टीकरण हम आगे चलकर (परिच्छेद १९१ में) करेंगे । 
३. देखिए-- छुन्दः पादौ तु वेदस्थ हस्तो कल्पोष्थ पठणते ।” (पाणिनीय- 
शिक्षा ४१) । 
४. देखिए--प्रत्यक्षेणानुभित्या वा यस्तुपायों न बुध्यते । एस पिवल्ति वेदेन 
. तस्थाद्‌ वेदस्थ वेदता ॥।...अतः कर्माणि वेदस्य विधय:। तदवबोधः प्रयोजनस्‌ ।”#* 
(सायणाचार्य-कृत काप्व-संहिता-भाष्य की उपक्रमणिका ) 


बैदिक उदास भाषनाएँ १०३४ 
> 


नुस्थृत्ति में तो स्पष्ट बाब्दों में कहा गया है कि यज्ञ की सिद्धि के लिए' 
ही ऋग्वेदादि की प्रवृत्ति हुईं थी । 
ऊपर के प्रमाणों से स्पष्ट हैं कि चिरकाल से हमारे देश में, भारतीय 
जीवन के लिए उपयोगी प्रेशणाश्रों या आद्शों की दृष्टि से वेदों का कोई महत्त्व 
हो सकता है, इसका प्रायः विचार ही नहीं किया गया । 


पाइचात्य दृष्टि 


7 बर्तमान युग में पाइचात्य विद्यानों का ध्यान बैदिक साहित्य की ओर गया। 
बेदिक वाह मय के अरध्ययत के इतिहास में यह एक अनोखी घटना थी। इससे 
सबसे बड़ा लाभ थह हुआ कि बेदों के अ्रध्ययत को सावेभौम महत्त्व प्राप्त हों 
गया । पाश्चात्य विद्वानों ने वैदिक साहित्य के विपय में जो' कार्य किया है 
बहू कितना उपयोगी भौर महाय्‌ है, यह वैदिक विद्वानों से छिपा नहीं है। 
उसके लिए वे हमारे भूरि-भूरि प्रशंसा के पात्र हैं। परन्तु ऐसा होने पर भी 
वेदों के अध्ययन के विषय में हमारी और पाइ्चात्य बिद्वानों की दृष्टियों और 
उद्देश्यों में इतना मौलिक अन्तर है कि दोनों को तुलना के लिए श्रावश्यक सभान' 
धरातल पर ही नहीं रखा जा सकता। 

पाइचात्य विद्वानों की दृष्टि और उद्देश्य उस वैज्ञानिककी दृष्टि और उद्देश्य के समान 
है! जो रसायन-शाला में दुग्ध जेसे उपयोगी पदार्थों का केवल परीक्षणार्थ विश्लेषण कर 
डालता है, या मृत दारीर की चीर-फाड़ करता है, या खुदाई से प्राप्त पुरातत्त्व- 
संबंधी शिलालेख को पढ़ने की चेप्टा करता है। वैज्ञानिक के लिए उन पदार्थों 
का अपने-अपने रूप में कोई मूल्य नहीं होता । 

भारतीय दृष्टि भ्ौर उद्देश्य ठीक इसके विपरीत हैं। हम बेदों को कोरी 
उत्सुकता का विषय न समझ कर, उनको, न केवल भारतीय समाज, अपितु 
गेनव-समभाज के लिए एक पथ-प्रदद्क श्रजर-अमर साहित्य समझते हैं । इसीलिए 
जहाँ पाइ्यात्य विद्वानों ने बेदों को भारतीय संस्कृति की जीवित परम्परा 
से पृथक करके प्रायेण तुलनात्मक भाषा-शास्त्र, पुराण-विज्ञान ( ७५८७४॥०४०/७ ), 
मत-विज्ञान झादि की दृष्टि से ही उनका अध्ययन किया हे, वहां हुम जीडन 
के लिए प्रेरणाओं भौर गझादशों की दृष्टि से ही वेदों का अध्ययन करता 
चाहते हैं। 
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कै 
१, देखिए--अ्रिग्तिवायुरविभ्यस्तु त्र्य ब्रह्म सवातनस । दुबोह सन्नसिद्धथर्थ- 
भुग्यजुःसामलक्षणम्‌ ॥।” (मनुस्मृति ११२३) | पर 


शव भारतीय संस्कृति फा विकास 


हमारी दृष्दि 


यह स्पष्ट है कि वेदों के विषय में उपर्यवतर दोनों, उत्तरकालीव भारतीय 
तथा पाइचात्य, दृष्टियों से हमें अपने प्रतिपादन में कोई विशेष सहायता नहीं 
मिल सकती । हमारा लक्ष्य तो यही है कि हम भारतीय संस्कृति की प्रगति 
की दृष्टि से वैदिक घारा के प्रारम्भिक युग में उसके स्वरूप को, उसके परिस्पत्दन 
को, तथा जातीय जीवन के लिए उसकी श्रेरणाश्रों और आदर्शों को सम्रझ सके | 

इस प्रतिपादत में हमें न तो धर्मशास्त्र आदि में वर्णित बेदों की प्ररोचना» 
प्रक महिमा से मतलब है, न याज्ञिकों के शुप्क-कर्मेकाण्ड-परक वेद-विषयक 
गुण-गाव से, और ने तुलनात्मक विज्ञानों की दृष्टि से वैदिक विवेचन या विद्ले- 
पण से। हम तो यहाँ वेद-मन्त्रों के दी छब्दों में उन उदात्त भावषाओ्रों और 
महात्‌ आदर्शो का दिदर्शन कराना चाहते हैं, जिनसे वेदों के मस्त्र श्रोत-प्रोत हैं । 

हमारे मत में इसी झूप में वेद भारतीय संस्कृति की शाइवत निधि हैं 
और मानवजाति के लिए सार्वभौम तथा सार्वकालिक संदेश के वाहक हैं। 

नीचे हम कऋ्रमद: इन्हीं उदात्त भावनाओं और महान्‌ आद्शों को वेद-सन्त्रों 
के आधार पर संक्षेप में दिखाते है-- श् 


१“-ऋत और सत्य की भावना 


वैदिक उदात्त भावनाओं का मौलिक आधार ऋत और सत्य का व्यापक 
सिद्धान्त हैं। जिस प्रकार वैदिक देवता-वाद का लक्ष्य एकसूतीय परमात्म- 
(या अ्रध्यात्म-) तत्त्व की अनुभूति है, इसी प्रकार ऋत और सत्य के सिद्धान्त 
का अपभिप्राय सारे विश्व-प्रपञ्च में व्याप्त उसके नेतिक श्आाधार से है। इस 
आधार के दो सिरे था रूप बाद्य जगत की सारी प्रक्रिया विभिन्न प्राकृतिक 
नियमों के अधीन चल रही है। .परम्तु उन सारे वियमों में परस्पर-विरोध सं 
होकर एकहूपता या ऐक्य विद्यम|न है | इसी को कहत कहते हैं [ इसी प्रकार 
मनुष्य के जीवन के प्रेरक जो भी नैतिक आदर्श हैं, उन सब का भ्राधार सत्य 
है । [ अपने वास्तविक्ष स्वछप के अति सब्या रहवा, यही भास्तजिक घर्म है 


परखु चेविक आदी, इससे भी श्रागे बढ़ कर, ऋत और सत्य को एक हो भोलिक 
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१. वेखिए--- वबस्तुतीषबस्तुतश्जापि स्वरूप दृइयते ड्रिक्षा । पवार्थानाँ, तथो: 
भेध्ये आमेण महृत्तरमु ॥। आपाततत्यु गहुप॑ पक्चपेट्यरशि सेव तत्‌ । वस्तुती' 
बर्तेम्रान_तत्पदार्धाता स्वभावजम्‌ !।” (रश्मिमाला २४१-२) 


बेदिक उदास भावताएँ १०१ 


त्ष्य के दो रूप भाचता है। इसके अनुस्तर शनुष्य का पाल्याण प्राकृतिक मिमभों 
ओर आध्यात्मिक मियसों में परत्यर अ्शिन्नता को समझते हुए उत्तके साथ 
अपनी एकरूपता के अनुभव में ही है। 
यही ऋत और सत्य की भावना है। पुष्प में सुगन्ध के समान, श्रथवा 
हुग्ध में मक्खन के समान, वेद में सर्वत्र यह भावना व्याप्त है'। स्पष्ट शब्द 
में भी ऋत और सत्य की महिमा का हृदयाकर्षक वर्णन वेदों में अनेक स्थलों 
पर पाया जाता है। उदाहरणार्थ, 
ऋतस्प हि शुरुष: सब्ति पुर्वोर 
ऋतस्थ धीतिवु जिनामि हन्लि। 
ऋतस्थ इलोकों बधिरा तलर्द 
कर्णा बुधान: शुवसानव आयो: ।। 
ऋतस्य दृष्छहा धरणामि सब्ति 
पुराण चला बपुये वुंणि। 
ऋतिन दीर्घभिषणन्त पृक्ष 
ऋतेन गाव ऋतमा विवेशु: ॥ 
(ऋग्वेद ४॥२२।८-६) 


अर्थात्‌, 
ऋत' श्रन्नेक प्रकार की सुख-शातन्ति का स्रोत है, 
ऋत की भावना पापों को विनष्ठ करती है। 
मनुष्य को उद्बोधन और प्रकाश देसे वाली 
ऋत की कीत्ति बहिरे कानों में भी पहुँच चुकी है। 
ऋत की जड़ें सुदृढ़ हैं 
विश्व के नाना रमणीय पदाथों में 
' ऋत मृत्तिभान हो रहा है। 
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१. बेखिए-“ ऋत॑े तर फत्य बाभीद्धासपसयोष्ष्यलाथत । (ऋग्‌० १०।१६०११)॥) 
“ऋतेव मिश्रावरुणावुताबुधाबृतस्पृज्ञा ।/ (ऋगू० ११२४६) । “ऋतेम ऋत॑ 
नियतमीछे” (ऋगू० ४॥३।६) । “ऋतस्थ तत्तुचिततः (ऋगू० (७३१६) 
“ऋतेनावित्यास्तिष्डन्धि/ (ऋग्‌० १०६५१) । खा मा सत्मोकितः परि 
पातु घिश्वत:/ (कगू० १०३७७३) । “इद्महसनूतात्‌ सत्यसुपैधि' 
(यजुबद १४५) । सत्य वदन 'खत्मकर्मन/ (ऋग्‌० £११३॥४) ,। 
“सत्यघुप्रस्य बृहतः” (ऋगू० &श्श३ा४)। कक 

'२. ऋत अर्थात्‌ प्राकृतिक नियम अथवा उनकी समष्ठि |.  . . ४ 


शरलीय संस्कृति का विकास 


च्ड 


१०५ 
ऋत के श्राधार पर ही' श्रन्नादि खाद्य पदार्थों 
की कामना की जाती है, 
ऋत के कारण ही सूर्य-रश्मियाँ 
जल में प्रविष्ट हो उसको ऊपर ले जाती हैं।॥। 
इसी प्रकार धध्य के वियय में भी गहरी और तीज आस्था वैदिक साहित्य 
भे सर्वत्र पायी जाती है। जैसे, 
दृष्ट्वा रूपे व्याकरोत सत्यानृते प्रजापति: । 
अश्रक्षामनुतेष्यवाष्छदा सत्ये प्रजापति: ॥। 
(यजुर्वेद १६।७७) 
ग्र्थात्‌, सृष्टिकर्ता परमेश्वर ने सत्य और श्रस॒त्य के रूपी को देखकर पृथक्‌- 
पृथक्‌ कर दिया है। उनमें से श्रद्धा की पात्रता सत्य में ही है, श्रौर अश्रद्धा 
की अनृत था असत्य में। 
ब्रतेष दोक्षामाप्नोति दोक्षमराप्योति दक्षिणास । 
वदक्षिणा शरद्धामाप्नोति अद्धया सत्यमाप्यते ॥। 
(यजुर्वेद १९।३० ) 
श्र्थात्‌, ब्रताचरण से ही मनुष्य को दीक्षा श्र्थात्‌ उन्नत जीवन की थोग्यता 
प्राप्त होती है। दीक्षा से दक्षिणा अभ्रथवा प्रयत्व की सफलता प्राप्त होती है। 
दक्षिणा से अपने जीवन के आदर्शों में श्रद्धा, और श्रद्धा से सत्य की प्राप्सि 
होती है । 
बाचः सत्यमंशीय (यजु० ३९॥४) 
अर्थात्‌, में अपनी वाणी में सत्य को प्राप्त करूँ। 
देवा वेचैरबन्तु मा ।...सत्येतत सत्यम्‌... ... (यजु० २०११-१२) ५ 
अर्थात्‌, समस्त दैवी शक्तियाँ मेरी रक्षा करें और मुझे सत्य में तत्पर रहने ॒ 
की शक्ति प्रदान करें। 
सत्य न मे श्रद्धा च पे...सज्नेन कल्पत्तासू। (यजु० १८।४) 
अर्थात्‌, यज्ञ द्वारा में सत्य और श्रद्धा को प्राप्त कहूँ ! 
ऋत भौर सत्य की उपर्युकत्त भावता ही वास्तव में झन्‍्य बैदिक उदात्त 
भावनाओं कप थे का सारे विश्व-पपव्य का संचालन शाइवत नैतिक 
झभाधभार पर रहा धारणा मनुष्य में पु ग 


द्रीदड 


बिक उंदात् भाषनाएँ १०७ 
चरम 
२०-आशा बाद की भायवा 
भारतीय विचार-धारा में चिरकाल से 'संसार असार है, जीवन क्षण-भंगुर 
और भिध्या है, इस प्रकार की निराशावबादी भावनाश्रों का साम्राज्य रहा है। 
हमारी जाति के जीवन को शवित-हीन, उत्साह-हीन और आवदर्श-हीन बनाने में 
निराशावाद का बहुत बड़ा हाथ रहा है, यह कौन गहीं जानता ? 
भनुप्य के जीवन को सबसे अधिक नीचे गिराने वाली भावना निराशावाद 
ही भावना है। भिराशावाद से अभिभूत मनुष्य जीवन की किसी भी समस्या 
को सुलझाने में श्रसमर्थ होता है। इसीलिए इसका बड़ा भारी महत्त्व है कि 
बैदिक धर्माचरण का संपूर्ण आधार ही श्राशावाद पर है। इसका अ्रभिप्राय यही 
है कि मनुष्य को अपने जीवमन में पूर्ण आस्था रखते हुए उत्तरोत्तर उन्नति का 
ही लक्ष्य रखना चाहिए और उत्साहपूवेक समस्त विध्त-बाधाश्ों पर बिजय प्राप्त 
करने का यत्तन करना चाहिए। 
बैदिक साहित्य आशाबाद की ओजदपूर्ण, उत्साहमय तथा उल्लासमय भावना 
से श्रोत-प्रोत है। जैसे, 
कूधी न ऊर्ध्वात्ा चरथाय जीवसे (ऋग॒० १।३६।१४) । 
अर्थात्‌, भगवन्‌ ! जीवन-यात्रा में हमें समुन्नत कीजिए । 
विश्वदाी सुसमस: स्थास 
पश्येश नु सुर्थशृध्चसूसम्‌ । (ऋग० ६।५९॥५) 
अर्थात, हुम सदा प्रसन्न-चत्त रहते हुए उददीयसान सूर्य को देखें । 
ड़दीसाः स्थाम शरदः शर्ते 
भूयश्च शरदः शतात्‌ (यजु० ३६२४) 
».» अर्थात, हम सौ वर्ष तक और उससे भी अधिक समय तक दैन्य-भाव से 
अपने को दूर रखें। 
मदेभ शतहिसा: सुवीराः (अथर्व० २०६३३ ) 
श्र्थातू, हमारी सब्ताव बीर हों और हम अपने पूर्ण जीवन को प्रसन्नतापूर्वक 
ही व्यतीत करें। 
निम्नलिखित मंत्र में उत्साहमय झोजपूर्ण जीवन का सुन्दर चित्र दिया . 
गया है-- ह ह 
न्‍ तेजोइसि तेशों स्थि घेहि, . , 
बीयमरसि वीर्य! मथि बेहिं, 
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मलधसि वले शयि घेहि, 
श्ोजोडस्योजो भ्रधि थेट्ठि, 
सब्युरतसि सम्युं सलयि धेहि; 
सहोष्सि सहों भगि धेहि (यजु० १६॥६) । 
अर्थात्‌, 
मेरे आदश देव ! 
श्राप तेज:-स्वरूप हैं, मुझमें तेज को धारण कीजिए ! 
भाप . बीर्य-छहूप हैं, मुझे बीरयवानू कीजिए ! 
थ्राप बल-रूप हैं, भुशे बलवानू बनाइए ! 
श्राप झोज:-स्वरूप हैं, मुझे भोजस्वी बनाइए ! 
ग्राप भव्यु -रूप हैं, मुझमें मन्‍्यु को धारण कीजिए ! 
श्राप सहस्‌ “स्वरूप हैँ, मुझे सहस्वान्‌ कीजिए ! 
जीवन के विषय में ज॑ंसी उत्कृष्ट आस्था वेद-मस्त्रों में पायी जाती है, वैसी 
संसार के किसी भी श्रत्य साहित्य में नहीं मिलेगी। उदाहरणार्थ मीचे के जीवग- 
संगीतक को |ही देखिए--- 
जीवेश शरबवः शतम्‌ | 
बुध्येघ शरदः शतस्‌ । 
रीहेम झारदाः, शतमभ्‌ ॥ 
पृरेभ शरबः शतस्‌ । 
भंबेभ शरदः शतस्‌ । 
भूषेधष शरदः शतभ्‌ । 
भूयती: शरदः शततात्‌ ॥ (भ्रथव० १६९।६७।२-८) ह 
झर्थातु, हम सौ और सौ से भी अधिक वर्षों तक जीवन-यात्रा करें, अपर 
ज्ञान को बराबर बढ़ाते रहें, उत्तरोत्तर उत्कृष्ट उन्नति को प्राप्त करते रहें, पुष्दि 
और दइृढ़ता को प्राप्त करते रहें, आनन्दमय जीवन व्यतीत करते रहें, और 
समृद्धि, ऐश्वर्य तथा गुणों से अपने को भूषित करते रहें । ह 
मनुष्य-जीवन में एक नवीन स्फूरति, नवीन विद्युत्‌ का संचार करने वाले ऐसे 
ही “झमृतमय प्राण-संजीवन वचनों से वैदिक साहित्य भरा पड़ा है। 
कल +औ हल ००५ अपकनल-गीत+ ०७० ०पफ बन +५+ 9--००-४०-७०--0०००००००७-०-९०--००ऐ५००-५-०-0-००५००००००९०००दर०- 0००५० पिन _फिन्फोपू, 
१. मन्यु“-््रवौवित्य को देख कर होने वाला क्रोध । 
२. सहुसू>विरीधी पर विजय पाने में समर्थ शक्ति भ्रौर बल । 
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» वेदिक साहित्य की उपर्युक्त आाशावाद की भावना का वर्णन हम अपने शब्दों 
में इस प्रकार कर सकते है-- 
आशा सर्वोत्तम ज्योति: । 
निराशया: से पाप सानवस्य ने खिलते । 
ता समूल समुत्साथ छ्ाशावादपरो भव ॥॥१॥ 
सानवस्थोन्नतिं: सर्वा साफल्यं जीवनस्थ के । 
चाशितार्थ्य तथा सुष्टेराशावादे प्रतिध्ठिलम ॥२॥। 
आशा सर्वोत्तम ज्योतिभिशशा परम तमः। 
तस्माद गसय तज्ज्योतिस्तससी माशमिति शुतिः ॥३१ 
आप्तिक्धमात्मविदवास: कारण सत्यनिष्ठता । 
उत्तरोत्तरमुत्कर्षों नुनमाशावतामिह ॥४॥। 
निराशाबादितों मन्दा लिष्ठुरः: संशयालवः । 
न्घे तमस्ति समनास्‍्ते शुत्तावात्महनों सता: ॥५॥ (रश्मिमाला ११-४५) 
अर्थात्‌, मनुष्य के लिए निराशा के समान बूसरा पाप नहीं है। इसाल 
मनुष्य को चाहिए कि बह पाप-झरूपिणी निराशा को समूल हटा कर आशावादी 
बने ॥१।॥ 


४. मनुष्य की सारी उन्नति, जीवन की सफलता और सृष्टि की चरितार्थता 
ग्राशावाद में ही प्रतिष्ठित हैं ॥२।॥। 

श्राशा सबसे उत्कृष्ट प्रकाश है। निराशा घोर श्रन्धकार है। इसीलिए 
श्रुति में कहा गया है--तिमसो था ज्योतिगंभय (वृहदारण्यकोपनिषद्‌ १॥३।२८) । 


श्र्थातू, भगवन्‌ ! मुझे श्रंधकार से प्रकाश की ओर ले चलिए ॥३॥। 


जीवन में आदश-भावता, आत्म-विश्वास, कारुण्य, सत्य-परायणता और 
उत्तरोत्तर प्रमन्नति, ये बातें श्राशावादियों में ही पायी जाती हैं ।॥।४॥॥ 

-+ परन्तु भिराशाबादी लोग स्वभाव से ही उदात भावनाओं से विहीन, निष्ठुर 
(>>्असंवेदनशील) और संशयालु होते हैँ। बेद में ऐसे ही लोगों को प्रेरणा- 
विहीन अज्ञानान्धकार में निमस्त, तथा आ्रात्म-विस्मृति-झप आरात्म-हत्या करने वाला 
कहा गया है! ॥५॥। 
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१. देखिए--“अलुर्या नाम ते लोका अन्धेव तससावुता:। तंँस्‍ते प्रेत्यायि 
गब्छन्ति थे के चात्महनों जबा: ध! ( यजु० ४०३) । अर्थात्‌, आत्मत्व या आत्मचेतनां 

5 की विस्मृति-हरूप आत्महत्या ( सू|जीवत में आवर्श-भावना का अभाव ) किसी भी 
प्रकार की प्रेरणा से विहीत अज्ञावान्थकार में गिरा कर सर्वनाश का हेतु होती है । 
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३>-पवित्वता की भावना 


सामान्य रूप से मनुष्यों की प्रवृत्ति बहिर्मुख हुआ करती है। सामान्य भनुष्य' 
बाह्य लौकिक पदार्थों की प्राप्ति में ही अपने कर्तव्य की इतिश्री समझ लेता 
है । व्यावहारिक जीवम को छीड़ कर, यज्ञ, दान, तप आदि के धर्माचरण में 
भी उसका लक्ष्य प्राय: लोक था परलोक में सुख के उपभोग की सामग्री की 
प्राप्ति ही हुआ करता है । 

ऐसा होने पर भी, मानव के विकास में एक स्थिति ऐसी आती हे जब 
बह अपने जीवल की सफलता का मूल्यांकन लौकिक पदार्थों या ऐश्वर्य के” 
प्राप्ति में उतना नहीं करता, जितना कि अपने भावों की पवित्रता और चरित्र 
की दुढ़ता में करता है। इसके लिए भ्न्तःसमीक्षण या आरत्म-परीक्षण की आब- 
ब्यकता होती है। इसकी योग्यता बिरले लोगों में ही होती है।। पर यह 
भाती हुई वात है कि अरउ्म-परीक्षण हि वास म्सुष्यस्थ प्रवर्भ समुश्नतेर्धूलश' 
(प्रबन्ध-अकाद, भाग २, पृ० ६६), श्रर्थातू, आत्म-परीक्षण ही मनुष्य की बास्त- 
विक उन्नति का मूल है। 

भगवद्भीता का बड़ा भारी महत्त्व इसी बात में हैं कि वह मनुष्य के प्रत्येक 
कतंब्य-कर्म का परीक्षण भावात्मक भित्ति के आधार पर ही करती है। उसके 
अनुसार हमारे प्रत्येक धामिक या नैतिक कर्म का महत्त्व हमारे भावों की पवित्रता 
पर ही निर्भर है। भीता के अ्रनुसार भनृष्य के लिए भावन-संशुद्धि का अद्वितीय 
मौलिक महत्त्व है । 

उपर्युक्त दृष्टि से यह अत्यन्त महत्त्व की बात है कि वैदिक मंत्रों की एक 
प्रधान विशेषता पविन्नता की तीक़ भरवया है। पाप (या पाप्मनू) का नाश, दुरित 
का क्षय, सच्चरित्रता की प्राप्ति, अथवा पवित्र संकल्पों आदि की प्रार्थना के रूप 
में पवित्रता की तीज भावना शतशः वैदिक मंत्रों में पायी जाती है। उदाहरणार्थ, 

पुत्तन्तु भा वेवेजना: पुतरन्तु मनसा घिंथः। 5 
पुनन्तु बिहवा भूतानि जातवेदः पु्नीहि मा ॥॥ (यजु० १६॥३६) 

अर्थात्‌, हे सर्वव्यापक देव, आप मुझ्को पवित्र कीजिए, और ऐसा शअनुग्रह 
कीजिए जिससे समस्त देव-जन, मेरे विचार और कर्म तथा सब श्रत्य पदार्थ भी 
मेरी पवित्रता की भावता में मेरे सहायक हो सकें। 
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१. देखिए--पराश्चि खानि व्यतृगत्स्ववंसूस्तस्मात्‌ पराक् पर्यति नास्तरात्ममत्र्‌ 
कंश्चिद्‌ धीर। प्रत्यवात्यावभैज्नदावुत्तचक्षुरमुतत्वसिच्छुत्‌ ॥7 (कठ उपभिपव्‌ २११४१) -* 

२. देखिए--- भावसंशुद्धिरित्येतत्‌ तवो मानसमुच्यते” (गीता १७१६) 
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देव सबितः...भां पु्मोष्ठि विश्वत: । (यजु० १९॥४३) 
ग्र्थातू, है सबितृ-देव ! मुझे सब प्रकार से पवित्र कीजिए । 
पंबमान: पुनातु भा ऋत्वे वक्षाय जीवसे । 
अथो अरिष्टतातये ॥। (अ्रथर्वं० ६।१९॥२) 
ग्र्थात्‌, पवित्रता-संपादक पवमान-देव मुझे वृद्धि, शवित, जीवन और निरापद 
आत्म-रक्षा के लिए पविन्न करें। 
इसी प्रकार चरित्र की शुद्धता की भावना अनेकत्र वेद-मन्त्रों में पायी जाती है । 
«,दाहरणार्थ, 
परि माग्मे दृइचरिताव्‌ बाधस्था था सुचरिते भज। 
(यजु० ४।२५) 
अर्थात्‌, है प्रकाश-स्वरूप देव ! मुझे दुष्वरित से बचा कर सुचरित में 
स्थापित कीजिए । 
विशवातनि देव सबितदूरितामि पा सुब । 
यजूई तन क्रा सुव ॥  (यजु० ३०।३) 
अर्थात्‌, है देव सवितः ! आप हमारे सब पापाचरणों को हम से दूर 
कीजिए और जो कल्याण हो उसे हमें प्राप्त कराइए । 
इसी प्रकार भाव-संशुद्धि या संकल्पों की पविन्नता की प्रार्थना भी अ्रवेकामेक 
शन्‍्त्रों में पायी जाती है। उदाहरणार्थ, 
सुपारधिरश्वानिव यब्ममुष्यात्‌ 
मेवीयतेष्भीशुभिवाजिन_ इच । 
हंत्रतिष्ठं बदजिरं जविष्दं 
तन्मे मनः शिवसंकल्पसस्तु ॥ (यजु० ३४६) 

«3. अर्थात्‌, निपुण सारथि जैसे रास द्वारा घोड़ों को चलने के लिए बराबर 
प्रेरित करता है और नियन्त्रित भी करता है, वैसे ही मनुष्यों को कार्यों में 
प्रवृत्त करने वाला और नियन्त्रण में रखते वाला, हृदय में विशेष रूप से प्रति« 
प्ठित, जरा से रहित श्रौर अत्यन्त गति-शील जो मेरा मत है वह शुभ और 
शान्त संकल्प वाला हो! 

इसी प्रकार, पाप-मोचन, पाप-ताशनस, अथवा तिष्पाप-भावना की गम्भीर 
ध्यनि शतशः वैदिक मन्‍्त्रों में प्रतिध्वनित हो रही है। भिन्न-भिन्न देवता था 
आषिवताओं को संबोधित करके--स नो सुल्चत्वंहुसः”, “तो नो सुझुचतमंहसः”, 
“ते नो मुख्चन्तबहस: (श्रर्थातू, वह, वे दोतों, श्रथवा वे हमको पाप से 


री 
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मुक्त करें ), इस प्रकार की विनम्र प्रार्थना अग्रवजेद के (४२२३-२६), 
सूक्षों में तथा अच्य वैदिक मन्त्रों में बराबर पायी जाती है। नीचे ह 

इसी विषय की एक सुस्दर बेदिक भीसिका को देकर इस विषय को समाप्त 
करते हैं 


अप न: शोशुचबधस्‌ । 


अप नः शोशुबवधभर्ने शुशुम््या रुयिस। 
ख्रप नः शोशुजदघम्‌ ॥॥१॥॥ 

सुक्षेत्रिया सुगातुया बसुया जे यजामहे । 

श्रप नमः शोशुचब्धम ॥॥२।॥ 

प्र यज्ून्दिष्ठ एवां श्रास्माकासइथ सुरणः । 
झप न; शोशुचदघश्‌ ॥३१॥ 

प्र थ्ते अग्ने सुरयों जायेमहि श्र ते वयम्‌। 
जप नः शोशुचत्थम्‌ ॥४॥॥ 

प्र यदाने: सहत्यतो विशभ्वतों यब्ति भाववः । 
शरय नः शोशुसदधस ॥४५॥। 

त्थ॑ हि विधवतोमुख ! विश्वतः परिभ्रसि । 
अप न: शोशुचवघप ॥॥६॥) 

हिणो. लो विम्रबतोसुखाति नाबेब पारय । 
क्रप नमः शोशुयदबस ॥७॥ 

स ना; सिम्युश्ियथ भावथाति पर्षा स्वस्सये। 
अप नः शोशुबदघम्‌ ॥5॥ (ऋगु० १।६७।१-८) 

अर्थात, भगवन्‌ ! हमारे पाप को भस्म कर दीजिए ! 

१. प्रकाह्स्वरूप देव ! . हमारे पाप को भस्म कर हमारी सदगुण-संपरत्ति, 
को प्रकाशित कीजिए । हम बार-बार प्रार्थना करते हें कि हमारे पाप को भस्म 
कर दीजिए 

, उन्नति के लिए समुचित क्षेत्र, जीवन-यात्रा के लिए सच्मार्ग श्रोर विविध 

ऐद्वर्यों की प्राप्ति की कामना से हम आपका यजन करते हैं । आप हमारे 
पाप को भस्म कर दीजिए 

हे. भगवन्‌ ! आप हमारे पाप को भस्म कर दीजिए, जिससे कि हम 
झौर साथ ही हमारे तत्त्वदर्शी विद्वान भी विशेषतः सुख और कल्याण के# 
भाजन बन सकें । 
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'# ४, प्रकाशा-स्वरूप देव ! आप हमारे पाप को भस्म कर दीजिए, जिससे क 
केस आपके गुणों का गान करते हुए जीवन में उत्तरोत्तर समुन्नति को प्राप्त कर 
सकें | 
५. भगवन्‌ ! आप विध्ल-बाधाओं को दूर करने वाले हैं। आपके प्रकाश 
की किरणें सर्वत्ष फैल रही हैं। आप हमारे पाप को भस्म कर दीजिए। 


६. है समस्त विश्व के द्रष्ट:! आप ही सब ओर से हमारे रक्षक हैँ। 
हमारे पाप को भस्म कर दीजिए | 


*» ७, है विश्वसाक्षिन्‌ ! जैसे नाव से नदी को पार करते हैं, इसी प्रकार 
श्राप हमें विष्न-बाधाओों और विरोधियों से पार कर विजय प्रदान कीजिए । 
झ्राप हमारे पाप को भस्म कर दीजिए | 


८. उपर्युक्त महिसाशाली भगवन्‌ ! नाव से जैसे नदी को पाए किया जाता 
है, इसी प्रकार आप हमें कल्याण-प्राप्ति के लिए वर्तमान परिस्थिति से ऊपर उठने 
की क्षमता प्रदान कीजिए | हमारे पाप को भस्म कर दीजिए । 


पवित्रता या पाप-विनाशन की भावना का यह प्रवाह वास्तव में वैदिक 
धारा की एक अद्वितीय विशेषता है। 

पविश्ता की भावना तथा अपने को निष्पाप बनाने की उत्कठ कामना से 
परिप्लुत ऐसे ही सैकड़ों वेद-मन्त्र वास्तव में वैदिक धारा की शाइवत निधि हैं। 
नैतिक दुर्बलताओं से अभिभूत, मोह-अ्रस्त मनुष्य के लिए वे मार्मन्यद्शक तथा 
प्राणप्द सूर्य-प्रकाश के समान हैं। 


४***भंद्र-भाषतना 


वैदिक मन्‍्त्रों की एक दूसरी अनोखी विद्येषता उनकी भव्न-भावना है । 

मनुष्य स्वभाव से सुख के लोभ और दुःख के भय से किसी काम में प्रवृत्त 
“भर उससे निवृत्त होता है। परन्तु वास्तविक कतैव्य या धर्म की भावना में 
सुख-दुःख की भावता का कोई स्थान नहीं होता। उसमें तो सुख झौर दुष्ख 
के ध्यान को बिलकुल छोड़ कर (सुखतुःले समे कृत्वा) विशुद्ध कर्तव्य-बुद्धि से 
ही काम करना होता है। वास्तविक भद्र-सावना था कल्याण-भावना थही है। 

यह कल्याण-भावना भोगैरवर्य-प्रसक्त, इच्द्रिय-लोलुप, था समयासुकूल अपना 
काम' निकालने वाले आदर्शहीन व्यक्तियों की वस्तु नहीं है। इसके स्वरूप को 
तो वही समझ सकता है, जिसका यह विश्वास है कि उसका सत्य बोलना, संयत 
ऊीचन, आपत्तियों के आने पर भी अपने कर्तव्य से मुंह न' मोड़ेना, उसके स्वभाव, . 
उसके व्यक्तित्व के अन्तस्तम स्वरूप की आवश्यकता, है। जैसे एक पुष्प का 

ही ह 
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सौस्दये और सुगन्ध, किसी बहिरंग कारण से न हो कर, उसके स्वरूप का कण 
है; ऐसे ही एक कल्याण-सार्ग के पथिक का निरपेक्ष या श्रनासकक्‍त हो कर कर्तव्य-, 
पालन उसके स्वरूप का अंग है। उसके जीवन का सार्थक्य, जीवन की 
पूर्णाज्भता इसी में है। गीता की सात्तिक भक्ति और निष्काग कर्म के मूल में 
यही झ्राशामय, श्रद्धामय कल्याण-भावना निहित है। 
आशावाद-मूलक गीता की कल्याण-भावना और वैदिक भद्ग-भावना, हमारे 
भत में, दोनों एक ही पदार्थ हैं। दोनों के मूल में श्राशावाद है, भर दोनों का 
लक्ष्य मनुष्य को सतत कर्तव्यशील बनाना है। के 
मानव को परमोच्च देव-पद पर बिठाने वाली यह भद्नभावना चैबिक प्रार्थनाओं 
में प्रायः देखने में आती है। जैसे--- 
थद्‌ भ्र॑ तह्न आ सुब (यजु० ३०।३) 
श्र्थात, भगवन्‌ ! जो भद्र या कल्याण है, उसे हमें प्राप्त कराइए । 
भ्र जीवन्तों जरणामशीमहि (ऋग्‌० १०।३७।६) 
अर्थात्‌, भव्दन्या कल्याण-मार्ग पर चलते हुए हम पूर्ण जीवन को प्राप्त करें ! 
भद्दे कर्णेभि; शुण॒याभ देवा 
भ्र॑ परदशेमाक्षभ्ियंजन्राः (यजु० २५॥२१) 
अर्थातूं, है यजनीय देवगण ! हम कानों से भद्र को सुने और श्राँखों से 
भद्ने को देखें ! 


भद्दं नो अपि बातय सनः (ऋगू० १०॥२०१) 


अर्थात्‌, भगवस्‌ ! प्रेरणा कीजिए कि हमारा मत्त भद्न-मार्ग का ही अनुसरण 
करे । ह 

भा-सत्रं ने शा भर (ऋगू० ८।६३।२८) 
अर्थातू, भग़वन्‌ ! हमें बराबर भद्र की प्राप्ति कराइए । 

झा नो भव्ाः ऋतवों यस्तु विश्वतो$-४ 

.इब्धासों अपरीतास उद्धिदः । (यजु० २५।१४) 


हा कक हमको ऐसे भद्र अथवा कल्याणकारी संकल्प सब प्रकार से आप्त हों 
कर वचल हैं, जिनको साधारण मनुष्य नहीं समझते और जो हमें उत्तरोत्तर . 
उन्नति की श्लोर ले जाने वाले हों ! पा 


: इत्यादि वैदिक प्रार्थनाएँ भव्न-भावत्रा की ही उदाहरण हैं। 


8 


सु 
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५--अह्म-विह्वास की भावना 


वैदिक स्तोता के स्वरूप को दिखाते हुए हमने ऊपर (परिच्छेद ६ में) 
कहा है, “वह जीवन की चास्तविक परिस्थिति को खूब समझता हैं; पर उससे 
घबड़ाता नहीं है। उसकी हादिक इच्छा यही रहती है कि वह उसका वीरता- 
पूर्वंक सामना करे । वह संसार में परिस्थितियों का स्वामी, न कि दास, हो कर 
जीवन व्यतीव करना चाहता है। 
ऋत झौर सत्य की भावना और आशञावाद की भावना का स्वाभाविक 
परिणाम आत्म-सम्मान या आत्म-विश्वास की भावना के छूप में होता है। इस 
सारे विश्व-प्रपञण्च का संचालन शाइबत नैतिक भ्राधार पर हो रहा है, भौर 
साथ ही भनुष्य के सामने उसकी अनन्त उन्नति का मार्ग निर्बाध खुला हुग्ना है, 
ऐसी धारणा भतुप्य में स्वभावतः आत्म-विस्वास की भावना को उत्पन्न किये 
बिना नहीं रह सकती | 
यह झात्म-विश्वास की भावना स्पष्टत: भ्रभेकानेक वेदिक मंत्रों में ही नहीं, 
धूबतों में भी, पागी जाती है। जैसे--- 
शहमस्स्मि सहभाव उत्तरों न भूम्याप््‌ । 
अ्रभीषाबस्थि विधवाषाडादशासादां विषासहि: ॥ 
(अथर्व ० १२११।५४) 


हट 


प्र्थात्‌, में' स्वभावतः विजय-शील हूँ । पृथ्वी पर मेरा उत्कृष्ट पद है। 
में विरोधी शक्तियों को परास्त कर, समस्त विध्त-बाधाओं को दबा कर प्रत्येक 
दिज्ञा में सफलता को पाने वाला हूँ । 
अहमस्ति सपत्नहेख इयारिष्दो अक्षतः । 
शरण: सपत्ना से पदोरिसे सर्वे असिष्ठिताः ॥ 
(ऋणग्‌० १०॥१६६।२) 
अर्थात, में शत्रओं पर विजय प्राप्त करने वाला हूँ। इस के सगाव सुने 
ने तो कोई मार सकता है, ते पीडित कर सकता है। मुझे तो ऐसा प्रतीत 
होता है कि मानों मेरे समस्त शत्रु यहाँ मेरे परों-तले पड़ें हुए हैँ । 
भहां, ममन्‍्तां प्रविशन्‍्वतलः (ऋग्‌० १०१२८।१) 
५०-५० ७--७--४--७-.०--०--०--०--७--७--०--०.-७-००-०७--०-०-०-प--७--पे- रन कक पिन किक नि" 
१, ऐसे सब मंत्रों में “में” से अभिप्राय मानवमात्र की हूँ । 
२, तुं० इस्रोडइ॒मिलकर्माहन्‌ अरातोतां चंघोष्लयहम्‌ ३ सेथां बाधास्तिरस्कृत्य 
पद साब्य वधाम्यहर ।” (रश्मिमाला ६१६) ' ' 
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श्र्थात्‌, मेरे लिए सब दिशाएँ झुक जाएँ। अर्थात्‌, प्रत्येक दिल्ला में मुझे सफलता” 
प्राप्त हो । 
आअहमिस्तों मे पराजिग्ये (ऋग्‌ू० १०।४८।५) 
भ्र्थात्‌, में इच्ध हैँ, मेरा पराजय नहीं हो सकता ! 
यहा विशवस्य भूतस्था-- 
हमस्मि यशस्तमः (अथर्वें> ६।५८।३) 
श्रर्थाव, जगत्‌ के समस्त उत्पन्न पदार्थों में में सबसे अभ्रधिक यश वाला हैं! 
अर्थात्‌, मनुष्य का स्थान जगत्‌ के समस्त उत्पन्न पदार्थों से ऊँचा है 
शझदीनाः: स्थास शरदः शतस्‌ । भूषइंच दरदः शतात्‌ । 
(यजु० ३६२४) 
श्र्थातू, हम सौ वर्ष तक और उससे भी अ्रधिक काल तक दैन्य से दूर रहें ! 
भा भेः, सा संविक्था: (यजु० १॥२३) 
श्र्थातू, तू न तो भीरु बन, न उहिग्नता को प्राप्त हो । 
यथा झोइच पृथिवी ले न बिभीतों न रिप्यतः । 
एव से प्राण मा बिभे :॥ 
यथा सूर्यक्षत चस्रश्च न बिभीतों न रिप्यत्तः । 
एवा से प्राण सा बिभेः ॥! (अथर्व० २।१५॥१,३) 
अर्थात्‌, जैसे घुनोक और पृथ्चिवी अपने-अपने कतंव्य के पालन में न तो 
डरते हैं, न कोई उनको हानि पहुँचा सकता है, इसी; प्रकार है भेरे प्राण ! तू 
भी भय को न प्राप्त हो । 
जैसे सूर्य और चद्धमा न तो भय को प्राप्त होते हैं, न कोई उनको हानि 
पहुँचा सकता है, इसी प्रकार है मेरे प्राण ! तू भी भय को न प्राप्त हो । #.. 
इसी प्रकार आत्म-विश्वास अथवा आत्स-संमान की भावना के परिचायक 
श्रौर परिषोपक शतहाः मंत्र और सूकत वेदिक संहिताओों में पाये जाते हैं । 
निःसन्देह वे सब वैदिक धारा की एक महान्‌ विद्येषता हैं। 
#क २6-३२ +०९-७००७ _२०४२७३०७२४००३७०:००-०७०:०:०७-७०-०::४::७:३-_--है- ८6 २०:००२८०:०४ सनक 
१. इस्लाम की परंपरा में मनष्य को 'अ्रशरफ-उल-मखलूक़ात्‌' (>“सब उत्पन्न 
पदार्थों में श्रेष्ठ | कहा गया है। वही बात इस मंत्र भें कही गयी है । 
२. तु० “दृष्ट्वाप्यतन्तप्रसर्श भानवों गतिमात्मसः.। झआहचर्य' मढ्तादोषाईँ 
दीन हीने व मन्यते |!” (रश्सिमाला १६।१) 


नंवा पारिच्छेद 
बैदिक धारा की व्यापक दृष्टि 


भारतीय संस्कृति के विकास में वैदिक धारा के बहुभुत्री, व्यापक तथा 
शाहवतिक प्रभाव की चर्चा हम परिच्छेद ५ में कर चुके हैं। इसका स्पष्टीकरण 
हम अगले परिच्छेद में करेंगे। 

उक्त बहुमुखी, व्यापक तथा शाश्वतिक प्रभाव का मूल वैदिक धारा की व्यापक 
दृष्टि में ही हो सकता है। यहाँ हम उसी व्यापक दृष्टि को संक्षेप में दिखलाना 
चाहते हैं । 


परम्परा-प्राप्त भारतीय दृष्टि 
प्राचीन भारतीय वाहुमय' में बेदों की महिमा श्रनेक प्रकार से गायी गयी 
है । उदाहरणाथ, ममुस्मृति के निम्तनिदिष्ट बचेसों को देखिएं--- 


सुखाभ्युवथिक॑चेच ने:श्रेयसिकसित चे। 
प्रवृत्ते व नियुर्त थ दिविध कर्म वेदिकम्‌॥ (१४८८) 
पितुदेवसनुष्याणां वेबश्चक्षु:! सनातनभ््‌ । 
झदाक्य चाप्रमेय व वेददास्त्रसिति स्थितिः ॥ (१२६४) 


चातुर्वण्य भ्रयो लोकाइचत्वारतबाश्रमाः पृथक्‌ । 
भूत॑ भव्य भविष्य च सर्व वेदात्मसिद्धाथति ॥ (१९॥६७) 


सैनापर्त्य च राज्य थे वण्डनेतुत्वमेष ले । ' 
सर्वेलोकाधिपंत्यं, च॑ वेदशास्त्रविव्ति ॥ (११॥१००) 


श्श्द भारतीय संस्कृति का विकास 


जम 
अर्थात, वैदिक धर्माचरण से मनुष्य अभ्युदय और ति:श्रेयस, ग्रथवा लौकिक 
स्वस्थ सुख और शराध्यात्मिक कल्याण (उत्तरकालीम शब्दों में, भुवित और 
मुक्ति), दोनों की प्राप्ति कर सकता है! ॥5८ा॥। पितृ-कर्म, देव-कर्म और 
मर्तेष्यों के प्रति कर्तव्य कर्मों के विषय में वेद सनातम काल से वेराबर मार्ग- 
प्रदर्दक रहा है। वेद को व तो कोई (एक व्यवित) बना सकता है, न पूर्णतः 
जान सकता है। ॥॥९४॥ ब्राह्मण आदि चारों वर्ण, पृथ्वी आदि तोनों लोक तथा 
ब्रह्मचर्य आदि चारों श्राश्नम, इनका आधार वेद ही है। तथा भूत, भविष्य श्रौर 
वर्तमान वीनों कालों में वेद मनुष्य-जीवन के लिए प्रेरणा देने वाला हैं ॥९७।॥। ९ 
वेदज्ञ विद्यन्‌ में सेनापतित्व, राज्य-शासन, दण्डाधिकारित्व श्रथवा समस्त पृथ्वी 
का नेतृत्व जैसे दुष्कर कार्यो के भार को उठाने की क्षमता होती है ॥॥१००॥ 
इसीलिए वेद को अत्यन्त व्यापक अ्र्थों में धर्म का एकमात्र मूल साना 
गया है। जैसे--- 
बेदोशसिलों धर्ममूलभ । (ममुस्मृति २।६) 
अआर्थातू, धर्माचरण का मूल आधार वेद ही है। 
था कशिचिस्कस्थचिझुमों भलुना परिकीरतित: । 
स्‌ सर्बोष्भिहितो बेदे सर्वक्षायभयों हि खः ॥ (मनु० २॥७) 
शर्थातू, भनु ने जिस धर्म का प्रतिपादन (मनुस्मृति में) किया है, वह सब 
वैदमूलक है, क्योंकि वेद सर्वे-न्ञानमय हैं। 
धर्म जिज्ञासमानानां प्रशाणं परसे श्रुत्िः॥। (मनु० २१३) 
अ्र्थात्‌ू, जो धर्म को जावना चाहते हैं उतके लिए बेद ही सर्वोत्कष्ट प्रमाण 
है। क्योंकि, 
अतिस्तु बेदी विज्ेयों धर्मशास्नं तु वे स्मृति: । 
ते सर्वार्थेष्वमीमांस्ये ताध््यां धर्मों हि मिबंधी।॥ (मनु० २।१०) 
श्र्भात्‌, श्रुति (नच्वेद) भौर तदनुसारिणी स्मृति (“-धर्मझ्ास्त्र) से ही 
धर्म का प्रादरर्भाव हुआ है। इनके प्रतिपाद्य विषयों में कुतर्कणा नहीं करनी 
चाहिए । 


नव: ७९)-००४फ- ००00 ब्यफ्रज- 9 ०दीन >य)+0--वय>त “0 बरी बरत र-लरर ली -(0- «(० ब्यूत »६- >ु3 मन ब्णीि-कदुक बक- हर + न्यूड तभी तक 
१. तु० “बतोध्स्युदयत्ति:श्रेयससिद्धिः श्र घर्म:” ( वेशेषिकसूत्र १३१॥२ ) । 
२. तु० तथा (म्लशुत्या) वर्णाश्रमाचारः प्रवृत्तों वेबवित्तमाः !“ 
६ सुतसंहिता ११४४६ )। 


चैविक घाश की व्यापक वृष्ठि ११६ 


ऊपर के बचनों का अ्रभिप्राय यही है कि अवस्था, श्रधिकार, स्थान, संबंध 
* आदि के भेद से मनुष्य के जीवन में जो विभिन्न प्रसंग उपस्थित होते हैं, उप 
सब की दृष्टि से मार्ग-अदर्शन की क्षमता का होना, वैदिक घारा की मुख्य विशे- 
धषता सदा से रही है। दूसरे शब्दों में, मसुप्य-जीवन के कर्तव्यों के विषय में 
वैदिक धारा का दृष्टि-कोण, एकांगी था एकदेशी न हो कर, सवा से व्यापक रहा 
है। इसीलिए विभिन्न प्रतिकूल परिस्थितियों में भी वहू, लुप्त या नष्ट न हो कर, 
अ्रपने को श्रब॒ तक जीवित रख सकी है। यही उसके भारतीय संस्कृति के 
«विकास में व्यापक तथा शाइवतिक प्रभाव का रहस्य है। 
उपर्युवत॒ वचसों में वेद” श्रौर स्मृति” से स्पष्टतः: अभिप्नराथ वैदिक धारा के 
चेद, ब्राह्मण आदि समस्त वाझुमय से है, जिसका वर्णन हम परिच्छेद ५ में कर 
चुके हैं । वेदिकों की परिभाषा के अनुसार वेद के मंत्र-माग और ब्राह्मण-भाग, 
दोनों के लिए, वेद” शब्द का प्रयोग चिरकाल से भारतीय साहित्यिक परंपरा 
में चला आया है। 'स्मृति' था धर्म-शास्त्र' नाम से आजकल प्रसिद्ध ग्रंथों का 
निर्माण भी वैदिक घर्म-सूत्रों के झाधार पर ही हुगा था। 


हमारी दृष्टि 


ऊपर की व्याख्या से स्पष्ट हो गया होगा कि वैदिक धारा. की व्यापक 
दृष्टि के विषय में परंपरागत प्राचीन दृष्टि और हमारी अपनी दृष्टि में वास्तव 
में कोई गहरा भेद नहीं है। कार्यतः दोनों का अ्रभिपग्राय एक-जैसा ही है। 
थोड़ा-सा भेद है, वह वही है जो किसी भी विषय में साम्प्रदायिक और वैज्ञानिक 
दृष्टिकोणों में होगा स्वाभाविक है। 
परंपरागत प्राचीन दृष्टि के अनुसार वेद' स्वयं अ्रपौर्षेय, अ्तएवं अनादि 
.झौर नित्य हैं। भौर इसीलिए वेद-सूलक धर्म भी सनातन तथा श्रपरिवर्ततश्ील 
है। उसके संबंध में किसी प्रकार के क्रमिक. विकास और ह्वास के विचार के 
लिए कोई स्थान ही नहीं हो सकता । 
वैज्ञानिक दृष्टिकोण के अनुसार, अन्य मानवीय संस्थाओं के झद्श् ही 
वैदिक विचारधारा भी हमारे ऐतिहासिक अ्रस्वेषण और गवेषणा का विषय है। 
बंदिक धारा के क्रमिक विकास में उसकी तीस अवस्थाओ्रों का दिग्वशंत हम 


री म >५क्‍०-९७-०ी 
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ए, तु०-“यिच्चापि लौकिक॑ बस्तु संस्था श्राचारपद्धतिः। आावे; संप्रेरितस्वेत 
भानवस्पेहु सा कृति: ।४४ (रश्सिमाला र८ा२ ) ह 


१२० भारतीय संस्क्षति का विकास 


परिच्छेद ७ में करा चुके हैं। उससे यह स्पष्ट है कि, बैदिक वाह मय के सदृश 
ही, वैदिक विचार-धारा! का भी विभिन्न परिस्थितियों के कारण क्रमिक विकास 
हुआ था । ऐसी दा में भारतीय संस्कृति के इतिहास में उसके बहुमुखी, व्यापक और 
शाश्वतिक प्रभाव को न तो हम बेद को अपौरुषेय अथवा अतादि भौर नित्य 
सान कर और न वेद-मूलक धर्म को सनातन और श्रपरिवर्ततशील मात कर 
समझा सकते हैं। उसके लिए तो विभिन्न परिस्थितियों में से गुजरती हुई सतत 
विकासशील वैदिक धारा की अपनी विशिष्ट प्रवृत्तियों और व्यापक दृष्टि का 
अध्ययन आवश्यक है। फल 

भारतीय संस्कृति के उस अतिप्राचीनकाल में वेदिक धारा की भव्य उदात्त 
भावनाएँ, जिनका दिग्दर्शत हम पहले करा चुके हैं, और भनुध्य-जीवन के कर्तव्यों 
के विषय में उसकी व्यापक दृष्टि, जिसका स्पष्टीकरण हम यहाँ करना चाहते 
हैं, वास्तव में एक महान्‌ आश्चर्य श्रौर विस्मय की वस्तु है। पृथ्वी भर की 
सभ्यता के इतिहास में वे अद्वितीय और अनुपम हैं। उनकी देख कर सहसा 
भेगवद्गीता का यह पर्य सामने उपस्थित हो जाता है--+ 


आइचर्यवत्पश्यति कश्चिदेख-- 

साइचयेवद्रदति तथेव चाय: । 

श्राइचर्यवच्वेसमन्यः शुणोतति 

श्रुत्वाप्येसे बेद न चैद्र कब्िचितु ॥ (गीता २॥२६) 


इसमें सन्देह नहीं कि उत्तरकाल की विभिन्न धाराश्रों से भी, जैसा हम आगे 
क्रमश: दिखाएँगे, भारतीय संस्कृति का समय-समय पर महान्‌ उपकार हुश्रा' है। 
तो भी मानवीय जीवन के लिए उपयोगी महात्‌ प्रेरणान्रों और आदक्शों की दृष्टि 
से, तथा विभिन्न परिस्थितियों में श्रादर्शाद की रक्षा के साथ-साथ आत्म-रक्षा 
तथा लीकिक अ्रभ्युदय की सफलता की दृष्टि से वैदिक धारा की व्यापक दुषफ्िक्, 
न केवल हम भारतीयों के लिए सदा गर्व श्र गौरव की वस्तु रहेगी, अपितु 
मानव-जाति के लिए भी सा्वभौम तथा सार्वकालिक संदेश की चाहक रहेगी । 

उसी व्यापक दृष्टि को हम चीचे जीवन के विभिन्न क्षेत्रों को ले कर ऋमशः 
दिखाने का यत्न करेंगे--- 


धाशिक चखिन्तम 


वैदिक धारा की व्यापक दृष्टि का सबसे उत्कृष्ट और आदचर्यकाश्क उदाहराओ# 
उसके धार्मिक चिन्तन का विद्व-व्यापी आधार है। ऊपर हम ऋत और सत्य ' 
को भावना (परिच्छेद ८) तथा .बेविक स्तोता के स्वरूप ( परिश्च्छेद ६) की 


वैदिक धारा की व्यापक वृष्टि १२१ 


व्याख्या करते हुए वेदिक धारा के विश्वव्यापी अत्यत्त विशाल दृष्टिकोण का 
उल्लेख कर चुके हैं। 
छोटे-छोटे देश, जाति या बर्ग के संकीर्ण हित में ही आस्था रखने वाले आज 
के सभ्यताभिमानी सानव को वैदिक धारा की विश्व-व्यापिनी दृष्टि झ्राइचर्य में 
डाले बिता नहीं रह सकती । 
झुलोक को पिता और पृथिवी को माता” समझने वाला वैदिक स्तोता 
अपने को मानों इस विशाल विश्व का ही अश्रधिवासी समझता है। इसीलिए 
उसकी स्तुतियों और प्रार्थनाश्रों में बार-आर न' केवल द्यावा-पृथिवी और अन्तरिक्ष, 
इन तीन लोकों का ही, अपितु इनसे भी परे स्वः और नाक जैसे लोकों का भी 
उल्लेख पाया जाता है। | 
उदाहरणार्थ, 
येंत्र झौरुगा पृथिवी थे दृब्ब्हा 
येत्र स्व: स्तश्रितं बेन साकः। 
थो गअ्रत्तरिक्षे रजसो विभानः 
कस्मे देवाय हविणा विधेस ॥ (ऋग्‌० १०११२११) 
अर्थात्‌, जिस दैवी शक्ति ने इस विज्ञाल चुलोक को, इस पृथिवी को, स्वर्लोक 
और नाक-लोक को अ्रपने-अ्पने स्वरूप में स्थिर कर रखा है श्रौर जो अच्तरिक्ष- 
लोक में भी व्याप्त हो रही है उसको छोड़ कर हम किस देव की पूजा कर्रें ? 
अर्थात्‌, हमको उसी भहाहक्ति-रूपिणी देवता की पूजा करनी चाहिए। 
वैदिक प्रार्थनाओ्रों का क्षेत्र कितना विस्तृत शौर विशाल है, इसका ही एक 
दूसरा उदाहरण यह है-- 
थी: शात्तिरन्तरिक्ष ७ शान्ति: पृथियी 
शान्तिरापः झास्तिरोषधयः शान्ति: । 
वनस्पतयः झात्तिविश्वे देवा: शान्ति-- 
ब्रह्म शान्ति: सर्व » शान्ति: शान्ति- 
रेब शान्तिः सा सा झान्तिरेधि ॥ (यजु० ३६१७) 


प्र्थात्‌, मेरे लिए घुलोक, श्रन्तरिक्ष-लोंक और पृथिवी-लोक सुख-शास्ति-दायक 
हों; जल, ओोषधियाँ और ववस्पतियाँ शांति देनेवालीं हों; समस्त देवता, अहम 
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शौर सब कुछ शान्तिप्रद हों। जो शान्ति विश्व में सर्वत्र फैली हुईं है, वह 
मे प्राप्त हो। में बराबर ज्ञान्ति का अनुभव करूँ । 

कैसी दिव्य और बविज्ञाल दृष्टि है इन प्रार्थनाओं की ! इनरे अधिक 
सार्वभौम और पस्ार्वकालिक प्रार्थनाएँ और क्‍या हो सकती हैं ? वेद में तो ऐसी 
ही प्राथनाएँ ओत-प्रीत हैं । 

यह भी ध्यान देने की बात है कि वेदिक देवताओं का वर्मकेरण भी पृथिवी, 
अन्तरिक्ष और बु-लोक इन तीन लोकों के आधार पर ही किया गया है, जैसा 
कि हम पहले ([ परिष्छंव ६ में ) दिखला चुके हैं। विश्वव्यापिनी दैवी शक्ति की 
मानों पदे-पदे साक्षात्‌ श्रनुभूति करने वाली वैदिक धारा के लिए यह स्वाभाविक 
ही है कि उसके देवताओं का कार्यक्षेत्र भी विश्व-व्यापी हो । 

उपर्युक्त श्रत्यन्त विशाल धार्मिक चिन्तन के आधार पर स्थित वैदिक घारा 
के समस्त अंगों में व्यापक दृष्टि का होना स्वभाव-सिद्ध है, जैसा कि हम श्रागे 
स्पष्ट करेंगे। 


बेदिक-धाश' का मानवीय पक्ष 


विश्व-शान्ति और विश्व-बंधुत्त की उदात्त भावनाश्रों से झोत-प्रोत बैदिक 
मंत्रों में भानवमात्र में परस्पर सौहादं, मित्रता और साहाय्य की भावना का 
पाया जाना नितरां स्वाभाविक है। उदाहरणार्थे, 


सित्रस्याह॑ चक्षुषा सर्वाणि ह 
भूतानि समीक्षे । मिन्नस्य चक्षुषा 
समीक्षामहै ।। (यजु०३६।१८) 
श्र्थातू, में, मनुष्य क्या, सब प्राणियों को मित्र की दृष्टि से देखूं । हम 
सब परस्पर मित्र की दृष्दि से देखें। ४ 
पुसान्‌ पुर्मास परि पालु विहबतः। (ऋग॒० ६॥७५।१४) 
अर्थात, एक दूसरे की सर्वथा रक्षा और सहायता करना भनुष्यों का मुख्य 
कर्तव्य है। 
याँडच पर्यासि याँदिथ व 
तेषु भा सुर्मात कृधि । (अथर्व० १७।१।७) 
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घते सा में लित्यं प्रकाशतास । (रघ्मिमाला ३५१) । 


बबिक्त घार की व्यापदा दृष्टि श्श्३ 


अर्थात्‌, भगवन्‌ ! ऐसी कृपा कीजिए जिससे में मनुष्यमान्र के प्रति, चाहे 
में उनको जानता हूँ श्रथवा नहीं, सज्भावना रख सकूं ! 


तत्कृष्मो बहा वो गहे संक्षाव युसवेस्थ:। (अथर्व० ३॥३०।४) 


अर्थात्‌, आओ हम सब मिल कर ऐसी प्रार्थना करें, जिससे मनुष्यों में परस्पर 
सुमति भौर सद्भावना का विस्तार हो ! 


इस प्रकार मनुष्यमात्र के प्रति कल्याण-कासना, सझ्भावना तथा सौहाद के 
अप्रतिपादक सैकड़ों मंत्र बेदों में पाये जाते हैँ । 

भनुष्यमात्र में सद्भावता और सौहाद का हृदयाकर्षक उपदेश देने वाले अभवे- 
वेद तथा ऋग्वेद के सांमनस्थ्दत' कदाचित्‌ संसार के संपूर्ण वाह मय में अपनी 
उपमा नहीं रखते । ह 


आदशे-रक्षा' तथा आध्य-श्क्षा 


उपर्युकतत उत्कृष्ट मानवीय पक्ष के साथ-साथ वैदिक धारा उदात्त आदशों की 
रक्षा तथा श्रात्म-रक्षा के लिए वीरोचित संघर्ष तथा युद्ध की आवश्यकता से भी 
>कर्परिचित नहीं है। “सत्यं वे देवा: अनु्त ममुष्या:” (अर्थात्‌, देवता बास्तविकता 
के अनुगामी होते हैं, पर मनुष्य स्वभाव से ही इसके प्रतिकूल होते हैं), इस 
बैदिक उवित के शअ्रनुस्नार मनुष्य का व्यवह्यार आदशवाद से प्रायः दूर ही रहता 
हैं। ऐसी परिस्थिति में, विश्वशान्ति और विश्वबन्धुत्व के मार्म पर चलने वालें 
को भी, अपने उत्कृष्ट श्रादर्शों की रक्षा के लिए अथवा श्रात्म-रक्षा के ही लिए, 
प्रायः संघर्ष का, अपने झन्ुुओं और विरोधियों के दमन, का, यहाँ तक कि घोर 
युद्ध के मार्ग का भी अवलम्बन करना पड़ता है। | 
७४ दस अ्पूर्ण जगत्‌ का यह अप्रिय तथ्य वैदिक धारा से छिपा हुआ नहीं है। 
इसीलिए भन्त्रों में स्पष्ट शब्दों में कहा गया है--- 


सा त्वा परिपल्थिनों विदनू (यजु० ४।३४) 


अर्थात, इस बात का ध्याव रखो कि तुम्हारी वास्तविक उन्नति के बाधक 
शत्र तुम पर विजय प्राप्त न कर सके। 


योप्स्मान्‌ -हैष्टि थे बये हिष्यस्त 
वो जम्से दब्मः। (अथवे० ३।२७।१-६ ) 
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अर्थात्‌, जो तिष्कारण हमसे द्वेष करता हे, भौर इसी कारण जिसकों हम 
अपना हेष्य समझते है, उसे हम सदा बिदव का कल्याण करने वाली दैवी शक्तियों 
को सौंपते हैं, जिससे वे उसको नष्ट कर दें। 
इसी प्रकार आत्म-रक्षा और आादर्श-रक्षा की भावना से परिपूर्ण सहलनों मन्त्र 
वेदों में पाये जाते हैं। उदाहरणार्थ, * 
इच्दरेण सन्‍्युता वयधभि प्याप पुतन्यतः। 
घ्मन्तो वृन्नाण्यप्रति ॥ (अथर्व० ७।६३।१) 
अर्थात्‌, सत्कायों में बाधक जो शत्रु हम पर श्राघात करें हमकों चाहिए कि 
बीरोचित क्रोध और पराक्रम के साथ हम उनका दमन करें और उनको विनष्ट 
कर दें। 


अहमस्मि सपत्नहेश् इवारिष्ठो अ्रक्षतः । 
झधः सपत्या में पदोरिसे सर्वे अभिष्ठिताः ॥ (ऋग्‌० १०।१६६।२) 


अर्थात्‌, में शत्रुओं पर विजय प्राप्त करने वाला हूँ। में इस्त के समान 
पशक्रमी हूँ। मुझे कोई हानि अथवा श्राघात नहीं पहुँचा सकता । में तो भ्रनुभव 
करता हूँ कि मेरे सब शत्रु मेरे पैरों-तले पड़े हुए हैं ! 
मन्तरों में शत्रुओं के लिए प्राय: अ्रन्नत' (>-असंयत जीवन व्यतीत करने 
वाले) श्रथवा बुन्र! (>>सत्कार्यों में बाधा डालने वाले) जैसे शब्दों के प्रयोग से 
स्पष्ट है कि वैदिक मन्‍्त्रों में आदर्श-रक्षा की भावत्ता ही झजन्रुओं के संहार की 
आवना की प्रेरक थी । 
अमर पुत्रा: दाचुहण। (ऋग्‌० १०।१५९॥३) 
अर्थातूं, मेरे पुत्र छत्रु का हसन करने वाले हों ! 
सुवीरासो बर्य, . जयेसख (कऋगू० ६॥६१॥२३) 


अर्थात्‌, हमारे पृत्र सुवीर हों और उनके साथ हम शत्रुओं पर विजय प्राप्त 
करें ! 
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बेदिक धारा की व्यापक दृष्टि १९४ 


# ऐसी प्रार्थताएँ और अनेकानेक ऐसे सूकत', जो न केवल प्र्थ की दृष्टि से 
ही, किस्तु सुनने में भी, युद्धगीत और युद्धक्षेत्र में वीरों के आह्वान जैसे प्रतीत 
होते हैं, बेदिक धारा की वीरोचित भावना के सुन्दर और हृदयस्पर्शी निदर्शन हैं । 

उनसे यह भी स्पष्टतया सिद्ध हो जाता है कि स्वभावत: विश्व-शान्ति और 
विश्व-बन्धुत्व को चाहने वाली वेदिक धारा का दृष्टिकोण एकांगी न होकर व्यापक 
ही है। वह कोरे आदर्शों की ही प्रतिपादक नहीं है, अपितु मनुष्य-जीवन की 
पूरी परिस्थिति को समझ कर चलती है । 


कक बंदिक धाश का सामाजिक जीवन 


सामाजिक जीवन का विचार अत्यन्त व्यापक है। अनेक दृष्टियों से सामा- 
जिक जीवन का वर्णन किया जा सकता है। स्पष्टत: यहाँ यह संभव नहीं है । 
इसलिए यहाँ हम कुछ प्रमुख बातों को ही ले कर सामाजिक जीवन के क्षेत्र में 
बैदिक धारा की व्यापक दृष्टि को दिखाता चाहते हैं। सबसे पहले हम समष्ठि- 
भावना को लेते हैं। 


समष्धि-भावना 


+. समष्टि-भावना को हम सामाजिक जीवन का प्राण अथवा मौलिक सिद्धान्त 
कह सकते हैं। समष्टि-भावना का अर्थ है दूसरों के साथ में ही अपने हित के 
संपादन की भावना! । 
यह कौन नहीं जानता कि वर्तमान हिन्दू-धर्म में उसका केन्द्र-बिन्दु चिरकाल 
से बहुत कुछ व्यवित-परक रहा है। मनुष्य, समाज से दूर भाग कर, केवल 
शपनी ही भलाई को, धर्म के क्षेत्र सें भी, सोचता हैं। यह भ्रवृत्ति कब से और 
किन कारणीं से हिन्दुओं में चलन पड़ी, इक्षका विचार हम यहाँ नहीं करेंगे; तो भी 
इसमें सन्देह नहीं कि वैराग्य, संन्यास भौर मुक्ति की भावनाओं से इसको बल 
अवश्य मिला है। 
इसके विरुद्ध, यह देख कर आश्चर्य होता है कि वैदिक भ्रार्थनाश्रों की, जिनसे 
वेद भरे पड़े हैं, सबसे पहली विशेषता जननकी समष्ठि-धावना में है। इसीलिए 
वे प्राय: बहुवचनों में ही होती हैं। उदाहरणाथथे, 
नये >०---०-००२७००५०००७००-०---०---७०-०-०७०-०७-००0०००दन > ५ "या+“ं-००-०-००००-००१-०-०००८०५०००-व००-०---३७--०-०-००0»०--६-३०री०००नी ००० 
१, वेखिए--कऋग्‌ ० १०११०३।१०-११--/उद्धघय मधवल्ायुधान्युत्‌॒ सत्वत्ों 
सासकानां भरतांसि ।  उध्‌ वृश्नहत्‌ु वाजिनां वाजिवान्युद्रथाां जयताँ गप्न्‍्तु 
- घोषा: ॥ अस्माकमिच्: समृतेषु ध्वजेपुं... । अस्माक वीर उत्तरे भवस्तु... 


भारतीय घंस्कृति का विकास 


विश्वामि देख सबितर्दुश्तिनि परा सुंब । 
यद्‌ श्र तज्ष झा धुब ॥ (थजु० ३०॥३) 
अर्थात, है देव सबितः ! हमारे लिए जो वास्तविक कल्याण है, उसे हंस 
सब को प्राप्त कराइए। 
तत्सविदुर्वरेण्य॑भर्गों वेबस्थ घीघहि । 
छियो यो नः प्रचोद्यात्‌ ॥ (यजु० १॥३५) 
अर्थात्‌, हम सब सवितु-देव के उस प्रसिद्ध वरणीय तेजोमय स्वरूप का ध्यान, 
'करते हैं जो हम सब की बुद्धियों को प्रेरणा प्रदान करे । 
इत्यादि प्रार्थनाओं में! वहुबचनों का ही प्रयोग किया गया है। 
स्वभावतः वैयक्तिक स्वार्थों में लिप्त मनुष्य के सामने समष्टि-भावना का यह 
आदर्श कितना महानू और आवश्यक है! समाज की उल्नति और रक्षा के लिए 
यहू समष्ठि-भावना कितनी आवश्यक है, यह सिद्ध करने की बात नहीं है। 
वैदिक धारा की व्यापक दृष्टि का स्पष्टतः यह एक सुन्दर निदर्शन है। 
इसके अतिरिक्त, वेदों के सांखनस्थ सुकतों में भी, जिनका उल्लेख हम 
ऊपर कर चुके हैँ, स्पष्टतः इस सामाजिक उत्कृष्ट भावना ( >>समष्टि-भावना) का 
सुच्दर उपदेश मिलता है। जैसे, 
से गच्छुध्य॑ से वदध्व॑ से वो सनांसि जामताम । 
देवा भाग यथा पूर्वे स॑ जाताना उपासते ॥ (ऋगू० १०॥१६१॥२) 
अर्थात्‌, हे मनुष्यों ! जैसे सनातन से विद्यमान, दिव्य शक्तियों से संपन्न, 
सूर्य, चन्द्र, वायु, अग्नि श्रादि देव परस्पर अ्रविरोध भाव से, मानो प्रेम से, अपने- 
अपने कार्य को करते हैं, ऐसे ही तुम भी समष्टि-भावना से प्रेरित हो कर एक' 
साथ कार्यों में प्रवत्त होझ, ऐकमत्य से रहो भर परस्पर सम्ज्ञाव से बरतों । 


यही नहीं, वेदमन्त्रों में तो समष्टि-भावसा के व्यावहारिक प्रतीक सह-भोज 
तथा सह-पान तक का स्पष्ट उल्लेख मिलता है। जैसे--- 
सम्धिब्व मे सपीतिश्व मे (यजु० १८॥९) 
अर्थात्‌, अपने साथियों के साथ में सह-पाव और सह-भोज मझ्े प्राप्त हों ! 
रिद लकी वी --000०0०००-०-००-०-०-००००००)---००००००--०-०००००७०+०८३० -द-- “४००० द-० 
१. इसी प्रकार से गच्छुण्ब॑ स॑ बबध्ब॑... ( ऋग्‌० १०११६१॥२), “अग्ते मय सुषणा | 
राये अस्मानु...” (यजु ० ४०११६), “भद्र कर्णे भिः स्टुणुयाम वेवाः...” (यजु० 
२५२१) इत्यादि सहसखों मन्तरों में बहु वचसों में प्रार्थनाएँ पायी जाती हैं । 
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वैदिक धारा की व्यापक दृष्टि १२७ 


* वतुर्वष्यं-व्यवस्था' 


वैदिक धारा के सामाजिक जीवन के प्रसंग में चातुवेप्य॑-व्यवस्था के विपय 
भें कुछ कहना अत्यंत आवश्यक है। ऊपर भनुस्युति के उद्धरणों में स्पष्टठतः कहा हा 
गया है कि ब्राह्मण आदि चारों वर्णों का प्रारंभ वेद से ही हुआ है। 


चातुर्व॑प्यै-व्यवस्था का प्रारंभ और विकास किस प्रकार हुआ, इस प्रश्न में 
पड़ने, का यह अवसर नहीं है। सातनें परिच्छेव में वर्ण-विभाग की प्रवत्ति के 
आरंभ के विपय में हम कुछ कह चुके हैँ, अगले परिच्छेद में इस विषय को 
कुछ अधिक स्पष्ट करेंगे। 
ऊपर हमने दिखलाया है कि अपने-अपने स्वार्थ, श्राजीविका और पेशे की 
रक्षा की प्रवृत्ति से ही वैदिक धारा में वर्ण-बिभाग की प्रवृत्ति का प्रारंभ हमग्ना 
ओर शर्ते:-श्च: उसके तृतीय काल में वह उसकी एक विशेषता बन गयी । तो 
भी, उस समय तक इस प्रवृत्ति में बहू घोर रूढिमुलकता नहीं आयी थी, जिसमे 
आगे चल कर वैदिक-धारा के प्रवाह को काफ़ी विकृत और दृषित कर दिया। 
वेदिक वाह्रमय का सुप्रसिद्ध पुरक-सुबत (सिहसज्ञीर्ष: पुरुष:....” इत्यादि) 
स्पष्ठतया वैदिक धारा के उत्ती तृतीय काल की रचना है। थीड़े-बहुत भेद से 
» हि चारों वेदों में श्राया है। इसी सूकत में निम्त-लिखित मंत्र आता है-- 
ब्राह्मणोउस्प मुखभासीद्‌ बाहु राजव्यः कृत; । 
ऊरू तदस्थ यहीद्यः पडुयं शूद्रो श्रजायत ।॥। (ऋग० १०॥६०॥१२) 
भ्र्थात्‌, ब्राह्मण इस विराट पुरुष का मुख-स्थानीय है, क्षत्रिय वाहु-स्थानीय 
झौर वैश्य ऊरु-सथानीय है। शूद्र मानो उसके पैरों से उत्पन्न हुआा. है 


सब व्यास्याकारों और बेदिक आचायों के अनुसार निरब्रिवाद रूप से उक्त 
पुरुष-सूक्‍्त में विद्वव्यापी विराट पुरुष का बर्णव है। इस प्रसंग में उक्त मंतर 
«का वही अर्थ हो सकता है जो हमने ऊपर दिया है। 
उक्त मंत्र में स्पष्टतः श्रालंकारिक प्रक्रिया द्वारा ब्राह्मण आदि चारों वर्णो 
में परस्पर अक्गांगि-भाव' के संबंध को बतलाया गया हैं। अभिष्नाय यह है कि 
जैसे किसी जीवित शरीर में मुख से लेकर पेर तक सब अंगों में परस्पर गहरा 
अल्णांगि-भाव का, परस्पर श्राश्रयाश्रित-भाव का, संबंध होता है, बसे ही समाजे- 
रूपी शरीर में चारों वर्णों का परस्पर गहरा संबंध है। शरीर में कोई अंग 
आम, नम लक, , शा 255 का" मा “0३-2७ ७४४७७ -4)+ +पमप(3०० जहिक०-न0ज०प पल नि (५ तक 04“२००२७०००६१०७ 
६. इस प्रसज्ध में इसी प्न्य के द्वितीय, परिक्षिष्ट के (च) भ्रंश में वर्गबेद 
तथा जातिभेद का परस्पर संबत्ध' थीर्षक लेख देखिए । 


श्श्द भारतीय संस्कृति का विकास 


दूसरे अंग की उपेक्षा नहीं करता; एक की पीड़ा में सब व्याकुल हो जाते हैं; . 
कोई भी अंग अपने लिए नहीं, अपितु दूसरे अ्रंगों के हित में ही काम करता है। 
वास्तव में किसी भी समुन्नत समाज के विभिन्न अंगों के परस्पर संबंध के विषय 
में इससे अच्छा दृष्टान्त हो ही नहीं सकता। 
इस प्रकार उपर्युक्त मंत्र स्पष्टतया एक सभ्य और समुन्नत समाज के विभिन्न 
वर्गों को क्राह्मण श्रादि चार भागों में बाँठ कर उनमें परस्पर घनिष्ठ अ्रब्णाहू गि- 
कष के आदर्ण संबंध का प्रतिपादन करता है। यह संबंध पारस्परिक सहयोग 
झौर सामश्जस्य के आधार पर ही हो सकता है। किचिन्मात्र भी संघर्ष की भावना 
उसको समूल नष्ट करने के लिए पर्याप्त है। स्रमाज का इस प्रकार का चित्रण, 
हमारे मत में, बैदिक धारा की व्यापक और वैज्ञानिक दृष्टि का एक परम 
उज्ज्वल भमिदर्शन है। 
चारों वर्णों के परस्पर संबंध में यह आदर्श स्थिति वास्तव में कब और 
कितने काल तक रही, यह कहना कठिन है। तो भी कम-सै-कम' आ्रादर्श रूप में 
उसकी स्थिति में संदेह नहीं हो सकता। इसकी पुष्टि उन मंत्रों से और भी 
होती है, जिनमें स्पष्टतया समस्त समाज और शुद्रों सहित सब वर्णों के प्रति 
भमत्व-बुद्धि श्रौर हिंत-भाववा का वर्णन मिलता है। उदाहरणार्थ, 
रुच नो धेषि ब्राह्मणेषु रुतं राजसु नस्कृषि । 
रुचे विश्येषु शूद्रेत्र मथि धेहि रुचा रुचस्‌ ॥ (यजु० १८।४८) 
श्र्थातू, शोभा भर दीप्ति के निधान भगवन्‌ ! आप हमारे ब्राह्मणों में 
दीप्लि को धारण कीजिए ! हमारे क्षत्रियों को दीप्तिमान्‌ कीजिए ! हमारे 
वैध्यों और शूद्रों को दीप्तियुकतत कीजिए ! और इस प्रकार हमारे समाज में 
सब ओर दीप्ति के प्रसार द्वारा मुझे सदा दीप्तिमान्‌ कीजिए ! 
प्रियं मा कृणु देबेषु प्रिय राजसु भा क्ृणु। 
प्रियं सर्वेस्थ पदयत उत छाद् उत्तायें ॥ (अथर्ब० १३६॥६२१) . < 


हि 


अर्थात्‌, भगवन्‌ ! सुझे देवों में (+-देवताश्रों में, भ्रथवा विद्वानों में) प्रिय 
बनाइए ! मुझे क्षत्रियों में प्रिय बनाइए ! मुझे शूद्रों और वैश्यों में तथा अन्य 
सब प्राणियों का भी प्रिय बनाइए 
यथेमां बाचं कल्याणीमावबानि जनेभ्य: । 
बरह्मराजन्याभ्या॥ शूद्राथ चार्याय च...। (यजु० २६२) 
अर्थातू, भगवन्‌ ! सुझे. ऐसा बनाइए कि में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और 


शद्र अर्थात सारी जनता के लिए कल्याण करते वाले ज्ञान का प्रवार और प्रसार 
कर सकूं । 


बेदिक धार: की व्यपक दृष्टि श्य्‌ 
ञ्कृ 

कसी शुल्दर और उदात्त भावता है इन वेद-मंत्रों की ! किसी एक वर्ग के 
लिए नहीं, किन्तु संपूर्ण समाज और सारी जनता के अ्रति। वैदिक धारा की 
व्यापक दृष्टि का इससे श्रच्छा प्रमाण और क्‍या हो सकता है ? 

यह ठीक है कि यही चातुर्व्य-व्यवस्था आगे चशकर क्रमशः विक्षत होती 
ई देश फे लिए अभिशापरूप हो गयी। उसने परस्पर अविश्वास, संघर्ष और 
विढ्वेपष का रूप धारण कर लिया। शाद्द के प्रति तो कठोर दृष्टि चरभमसीसा तक 
पहुँचः गयी । परन्तु यह कितने संतोष ओर भ्राह्लादकर विस्मय का विषय है 
कि वेदरंत्रों में उस संकीर्ण-भावना का चिह्न भी नहीं है ! बारों वेदों में शृद्ध के 
थ्त्ति अध्याय्य अथवा कठोर दृष्टि कहीं भी नहीं मिलेगी | अपनी इन्हीं उदार 
और उद्यास भावनाओं के कारण वैदिक धारा हम भारतवाध्तियों के लिए सदा 
से श्रद्धा और सम्मान की वस्तु रही है शौर भागे भी रहेगी। 


जालुराधस्प-व्यधस्था 


ऊपर दिये गये मनुस्मृति के उद्धरणों के अनुसार, ब्राह्मण झादि चारों वर्णों 
के समान, ब्रह्मचय, गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास--इन चारों आश्रमों का प्रारंभ 
"भी वेद से ही हुआ है। इस कथन में किस रूप में और कहाँ तक प्रामाणिकता 
हो सकती है, इसका विस्तृत विचार हम झोपनिषद धारा के प्रसंग में करेंगे। 
यहाँ तो केवल इतना निर्देश कर देना ही पर्याप्त होगा कि जहाँ तक केवल 
वेद-मन्त्रों का संबंध है, हमें उत्तमें स्पष्ट रूप से चारों आश्रमों का उल्लेख श्रभी' 
तक नहीं मिला है। 
इसके अतिश्वित, विवाह-संबंधी भन्‍्हत्रों में 


गुष्णामि ते सोभगत्वाय हस्त 
भया पत्या जरदष्टियेथधासः: (ऋग्‌० १०।८५॥३६) 


( अर्थातू, अयि वधु ! में सौझ्ाग्य के लिए तुम्हारे पांणि का प्रहण करता 
हूँ, जिससे तुम मुझ पति के साथ में बृद्धावस्था को प्राप्त करो ) ऐसे वचनों से 
तथा श्रौत कर्मकाण्ड के “थावज्जीबसम्निहोत्र जुहोति”' (अर्थात्‌, पत्नी के साथ 
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१, तु० “समेयमस्तु पोष्या महां त्वादादु बृहस्पति: ॥ सथा पह्या प्रजावति 
स॑ जीव शरवः द्रातसभ्‌ ।(” (अथर्व० श्व)१४२); “इहैव स्खे भा वि 
यौष्ठ॑ विश्वमायुरव्यकतुतम्‌ ॥_ क्रीडस्ती पुन्नैनेप्तृभिभोविसानी सके गुहे ४ 
(ऋग्‌ू० १०।८४१४२) ह 
२. देखिए जैमिनीय-स्पायसाला-विस्तर. (९॥२।६ ) 
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में जीवन-पर्यन्त अग्निहोत्र करे), “जावज्जीव॑ ब्वोपुर्णभासाभ्यां यजेत्‌” (अर्थात्‌ 
पत्नी ;के साथ में जीवनपर्यनत दर्श और पूर्णमास यागों को करे) इत्यादि प्रकरणों 
में पति-पत्नी |के लिए जीवन-पर्यल्त साथ-साथ याज्ञिक कर्म-काण्ड के विधान से 
स्पष्ट प्रतोत होता है कि कम से कम मन्त्र-काल में चारों झाश्रमों की व्यवस्था 
“का प्रारम्त नहीं हुआ था। 
ऐसा होने पर भी, ब्रह्मचय और गृहस्थ इन दो आश्चमों के संबंध में वेद- 

मन्त्रों में जो उत्कृष्ट और भव्य विचार प्रकट किये गये हैं, उनको हम बिना किसी 
अतिशयोक्ति के भारतीय संस्कृति की स्थायी अमूल्य संपत्ति कह सकते हैं। बेदों 
के अनेकानेक मन्‍्त्रों में ब्ह्मच और गृहस्थ का बड़ा हृदयस्पर्शी वर्णन मिलता है । 
उदाहरणार्थ, अयर्ववेद के एक पूरे सूकत (११।५) में बह्मचय की महिमा का ही 
वर्णन है। जैसे--- 

अह्यचारी ब्रह्म अ्ाजदू बिर्भात्त 

तस्सित्‌ देवा अधि विदये समोता:।॥ (अवर्ने० ११॥४५।२४) 

बह्मवारी....अमेण लोकास्तवता पिर्पति । (अ्बर्ब० ११।५॥४) 


ब्रह्मलरयेण तपता राजा राष्ट्र वि रक्षति । 
आाचायों ब्रह्मचर्येग ब्ह्मचारिगसिच्छते ॥ (अवबर्ब० ११॥४॥१७) 


अर्थात्‌, बह्मचर्ब-जत्रत को धारण करने वाला ही प्रकाशमान ज्ञान-विज्ञान को 
भारण करता है। उममें मानों समस्त देवता वास करते हें॥ ब्रह्मचारी' श्रम 
और तप से युक्त जीवन द्वारा सारी जनता को पुष्टि प्रदान करता है ।। बहा वर्य 
के तब से डी राजा अपने राष्ट्र की रक्षा में समर्थ होता है। बह्मचर्य द्वारा ही 
आचार्य शिष्यों के शिक्षण की योग्यता को अपने में संपादत करता है। 
यहाँ स्पष्ट शब्दों में राष्ट्र की चतुरक्ष उन्नति के लिए और मानव-जीवन के « 
विभिन्न कर्तव्यों के सफलतापूर्वक निर्वाह के लिए श्रम और तपस्या हारा विद्या 
आप्ति (+॑न्नह्नचथें) की अनिवार्य प्रावश्यकता का प्रतिपादव किया गया है।. 
सस्त्र में 'अरमा और तपः ये दो शब्द विशेष ध्यान देने योग्य हैं। क्या आजकल 
को अत्यन्त कठिन शिक्षा-समस्या के लिए उनसे कोई प्रेरणा और संकेत नहीं 
मिल सकता ? श्रम और तफ्स्पा पर निर्भर ब्ह्मवर्थ-प्राक्षम की उदभावता वैदिक 
धारा की व्यापक दृष्टि का मिःसन्देह एक समुज्ज्वल प्रमाण है। 
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१, 'छु०-+सर्वेबामपि भूतानां यततत्कारणमव्यपत्र | कटस्ये॑ शायवर्ते विव्ये 
वेदों वा, ज्ञालमेव यत्‌ ॥। तदेतदुभय ब्रह्म - ब्ह्मशब्देच कथ्यते । तदुद्विध्य 
जर्त यत्य ब्रह्मचारी स उच्चते ॥(? (रश्मिसाला ११॥४-६) 


बैदिक धार! की व्यापक दृष्टि १३१ 
हु गृहस्थ-आंश्रम के संबंध में सबसे उत्कृष्ट विचार हमें वेदों के बिवाह-संबंधी 
'यूकतों' में तथा सांमनस्थ-सुकतों में मिलते हैं। विस्तार के भय से यहाँ केबल 
दो-चार उद्धरण देना पर्याप्त होगा । 

गृष्णामि ते सोभगत्वाय हस्त॑... 

महा त्वाहुगहिपत्याय देवा:। (ऋगृ० १०।८५।॥३६) 

सम्जन्तु बिशवे देवा: समापों हृदयाति नौं। (ऋगृ० १०।८५।४७) 

ऋतस्य योनो धुकृतस्थ लोकेडरिष्टां त्वा सह पत्या वधामि। 

' (ऋग० १०।८५॥२४) 

शस्मिन गृहे भगाहुपत्याथ जागृहि ॥ (ऋग्‌० १०८५॥२७) 

सा विदन्‌ परिपम्थिनों थे आतीदन्ति दस्पती। 

सुगेभिदुगंभतीताम्‌... ... (क्रगू० १०।८५॥३२) 

सञ्राज्षी इवशुरे भव सख्जाज्ञी इवशवां भव। (ऋगू० १०८५।४६) 

इह्ैब स्‍ते भा विं बोए्ट... ... (ऋगूृ० १०।४५।४२) 

स्योनास्थे सर्वस्ये बिशे । (अथर्व० १४॥२॥२७) 
अर्थात्‌, है वध ! हम दोनों की सौभाग्य-समृद्धि के लिए मैं तुम्हारे पाणि का 
ग्रहण कर रहा हूँ। में समझता हूँ कि मैंने तुम्हें देवताओं से प्रसाद रूप में 
गृहस्थ-घर्म के पालन के लिए पाया है 


का 


समस्त देवी शर्वितर्मां हमारे हृुत्यों को परस्गर अन्तकल, कर्तव्यों के पालन 


० ६४ 


में सावधान और जलों के सम्रान शान्‍्त तथा भेद-भाव से रहित करें ! 

विवाह का लक्ष्य यही है कि पति-पत्नी दोनों गृहस्थाश्रम में प्रविष्ट होकर 
संगम तथा सच्चरित्रता का पविन्न जीवन व्यतीत करते हुए अपना पूर्ण विकास 
गए. सकें । | ह ' 

अधि वधू ! तुम पति-गृह में पहुँच कर गृहस्थ के कर्तव्य-्पालन में सदा 
जागरूक और सावधात रहना ! 

वे दुर्भावनाएँ, जो प्रायः पति-पत्नी के जीवन में भेद और विराग उत्पन्न कर 
देती हें, तुम दोनों के बीच में [कभी ने आएँ ! तुम दोनों सच्चरित्रता' के साथ 
इस कठिन गृहस्थ धर्म का पालन करो। 

है वध ! तू पतियृह में साम्र-ससुर के लिए सम्राज्ञी के रूप में प्रेम और 
' लम्मात का पात्र बन कर रहना ! ह 
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१, देखिए---ऋण्वेद १०।८५ तंथा अथर्व०१४॥१, २.। 
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नऋ 
पति-पत्नी तुम दोनों जीवन में एकमल होकर रहो, तुम्हारा बियं।ग कभी 
नहों! हु 
है वंध्‌ ! तुम्हारा गृहस्थ-जीवन सारी जनता के लिए सुख देने वाला हो! 
वेबाहिक जीवन के पवित्र और महान्‌ लक्ष्य की और स्पष्ट संकेत करने वाले 
इन उदात्त विचारों पर टीका-टिप्पणी की आवश्यकता गहीं है। रेखना ते यह 
है कि भारतीय इतिहास के मध्य-काल के उन लज्जाजनक बिलारों से थे कितने 
भिन्न हें, जिनके अनुसार स्त्री को उपभोग की सामग्री, नरक का द्वार! (्न्गारी, 
नरकस्य द्वारम्‌), 'ताइन का अधिकारी' और आदमी की दासी' तक कहा गया हैं। 
इसी प्रकार बेदों के सांमनस्य-दक्‍तों में', जिनका उल्लेख हंम ऊपर कर चुके 
हैं, गृहस्थ-जीवन के संबंध में जो सुन्दर भाव प्रकट किये गये हैं, वे भी वंदिक 
धारा की एक महान्‌ निधि हें। उदाहरणार्थ, 
सहुदर्थ झांसनस्थसविद्वेष॑ कृंगोसि वः। 
श्न्यों अ्र्यसभिहर्यत वत्स जातशिवाध्य्या ॥ 
अनुक्नततः पिठुः पुत्रों मात्रा भवतु संता: । 
जाया पत्ये भधुमतीं वा बदतु शबन्तिवास्‌ ॥ 
भा अाता अातरं दिक्षम भा स्वसारभुत स्वसा। 
सम्पण्य्ये: सत्रता भूत्वा वा चदत भद्बया ॥। 
(अथर्व० ३।३०।१-३) 
अर्थात्‌, हे गृहस्थो ! तुम्हारे पारिवारिक जीवन में परस्पर ऐवथ, सौहाई 
और सद्भावना होती चाहिए। द्वेष की गन्बच भी न हो। तुम एक-दूसरे को 
उसी तरह प्रेष करो, जैसे गौ अपने तुरन्त जनमे हुए बछड़े को प्यार करती है । 
पुत्र अपने माता-पिता का शआ्ज्ञानुवेतती और उनके साथ एक-सन होकर रहे ! 
पत्नी अपने पति के प्रति मधुर और स्तेह-युक्त वाणी का ही व्यवहार करे 
भाई भाई के साथ और बहिन-बहिन के साथ ढ्रेप न करे ! 
तुम्हें चाहिए कि एक-मन होकर समान आरादशों का अनुसरण करते हुए 
परस्पर स्नेह और प्रेम को बढ़ाने वाली वाणी का ही व्यवहार करो ! 
,. पारिवारिक जीवन में स्वर्गीय सुख और श्ञान्ति लाने के लिए इससे अच्छा 
उपदेश और क्या हो सकता है? 
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१. समिनस्य-सुक्षतों में पारिवारिक जीवन के साथ-साथ समाज तथा मानव-मात्र के . 
प्रति भी सौहादं और सदभावना का प्तिपादन किया गया है। 


जैविक धारा की व्यावक दृष्टि १३ डे 


राजनीतिक आदश 
राजनीतिक आदर्शों के विषय में भी वैदिक मंत्रों के अनेक ऐसे विचार हैँ, 
जो बेदिक धारा की व्यापक दृष्टि को ध्पप्टतः प्रमाणित करते हैं । 
सम्यता के इतिहास में राज-संस्था शअ्रति प्राचीत काल से चली शभ्रा रही है 
वेदिक काल में भी इसकी स्थिति थीं, ऐसा वेद-मंत्रों से ही व्पप्ट प्रतीत होता 
है। ऐसा होगे पर भी, वेद-मंत्रों में जन-तंत्र की भावषगा और जनता अबवा 
प्रजा के पक्ष का समर्थन यत्र-तत्र मिलता है। उदाहरणार्थ, 
विशि रा्षा प्रतिष्ठित: (यजु० २०॥६) 
आर्थातू, शाजा की स्थिति प्रजा पर ही मिर्भर होती है। 
त्वां वक्लों जुगता शज्यायव (अ्रथनें० ३॥८२) 


73507 


अर्थात्‌, हैं राजनू ! पजाओं द्वारा तुम राज्य के लिए चुये जाओ । 
पिश्वस्त्वा शर्वा बाडलन्तु (अथर्व० ४।5८।४) 
शत, हैं राजन ! तुम्हारें लिए यह आवश्यक है कि सागस्ल अजाएँ छुम 
को चाहती हों 


एतरेब-आह्यण में तो यहाँ तक कह दिया है कि 
राष्ट्रणि जे सिश:” (ऐल० ब्रा० ८२६) 

शर्थात, प्रजाएँ ही राष्ठु को बनाती हें । 

इसके अतिरिबत, बेद-संत्रों मे यह भावना भी स्पष्टतया देखी जांती है ि 
राष्ट्र की उन्नति के लिए अत्यन्त झावश्यका है कि उम्के क्षव अंगों का विकास 
हो श्रौर साध जनता की झ्ृद्धि और सुख ही उसका प्रथम ध्येय हो । 

शाजनीतिक आवदशों के संबंध में वेद-पंत्रों की ये उदार शभौर उदास भावनाएं 
औदिक-धारा के लिए वास्तव में गये और गोरव का विषय हें 


बेगबितिक जीवन 
ग्रन्त में, वैयक्तिक जीवन दे। 'संबंध में वेद-मंत्रों' की विचार-धारा का संक्षेप 
में तिर्देश करके हम इस परिष्छेद को समाप्त करते 
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१, तु० शा वहन ऋदिणों बद्यमर्णत्ी फायतका एण्टें राज्य! शूर-.- ह 
भहारथों जायताद 
ने ओषधयः पप-ताव । पोगजेसी ४ फहदताओ ॥४ (बजु० २२२२) 





१्च४ भारतीय संस्कृति का विकास 


वैदिक उदात्त भावनाओं आदि के विषय में जो कुछ हम कह, चुने हैं, उच्च 
वेदिक-कालीन वेयक्तिक जीवन पर काफ़ी प्रकाश पड़ता है। वो भी वेयक्तिक , 
जीवन के विकास की दृष्टि से वैदिक धारा के आद्शों के विषय में यहाँ कुछ 
कहने की आवश्यकता है। 

ऋत और सत्य, निष्पाप-भावना, श्रद्धा, आत्म-विश्वास, ब्रह्मचर्य, ब्रत, श्रम 
और तपस्‌, वीरता भर शत्रु-संहार (स्ब्वृत्र-हनन) श्रादि की महिमा से श्रोत-प्रोत 
बेद-मंत्रों से यह स्पष्टतया प्रतीत होता है कि वेदिक धारा की दृष्टि से बैयक्तिक 
जीवन का सर्वागीण विकास आवश्यक समझा जाता था। इसीलिए वेद-मंत्रों हें. 
बौद्धिक तथा भेतिक विकास के साथ-साथ शारीरिक स्वास्थ्य और दीर्चायुष्य के 
लिए भी गंभीर प्रार्थनाएँ पदे-पदे देखने में आ्राती हैं। 

वेद की बुद्धि-विषयक प्रार्थनाएँ प्रसिद्ध हैं, जिनमें भायत्री-मंत्र (तत्सवितु- 
वरेण्यं भर्गों देवस्थ धीमहि | घियो यो तः प्रचोदयात्‌ ॥ यजु० ३।३५) सुप्रसिद्ध है । 

नेतिक प्रार्थनाओं का दिग्दर्शन हम वेदिक उदात्त भावनाश्रों के प्रसंग में करा 
चुके हैं। उसी प्रसंग में दीर्घायुष्य और पूर्णायुष्य की सुन्दर प्रार्थनाश्रों का भी 
संकेत किया जा चुका है। 

शारीरिक स्वास्थ्य के लिए महत््व-युकत प्रार्थनाश्रों के कुछ उदाहरण हम नीचे 
देते हैं--- 


के 


“तनूपा भ्रस्नेडसि तन्‍वे में पाहि। 
आयुर्दा अप्ते्स्थायुमें देहि ।... 
>यन्से तस्वा ऊूमे॑ तल्म झा पृण ७! (यजु० ३।१७) 
भ्र्थातूं, है अस्ते ! तुम शरीर की रक्षा करने वाले हो, भेरे शरीर को पुष्ट 
कीजिए । तुम आयु को देने वाले हो, मुझे पूर्ण आयु दीजिए। मेरे शारीरिक 
स्वास्थ्य में जो भी च्यूनता हो उसे पूरा कर दीजिए । 
वाह मे आसच्नसोः प्राणश्वक्षुरक्ष्णों: श्रोत्र कर्णयो:। 
अपलिताः केशा श्रशोणा बनता बहु बाह्नोर्बलम । 
अऊवॉरोजी जदझ्ूघयोजेबः पादयों: प्रतिष्ठा... (अथर्व० १६॥६०।१-२) 
अर्थात्‌, मेरे समस्त अंग पूर्ण स्वस्थता से अपना-अपना कार्य करें, यही में 
चाहता हूँ। मेरी वाणी, प्राण, श्रांख, और कान अपना-अपना काम कर सकें ! 
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१. देखिए---भां...मेघाबिन कुरु..। मेथां मे वरुणो बदातु . भेधाससम्तितीओ . 
अजापति: ।... (यजु० ३२।१४-१५) ह 


वैदिक धारा की व्यापक दुष्ति १३० 


फेरे बाल काले रहें ! दातों में कोई रोग न 3! बाहुओं में वहुत बल हो ! 
. मैरी ऊस्ं में ओज, जांघों में वेग और पैरों में दुढ़ता हो ! 


“आापुर यज्ेन कह्पतां...प्राणो...अपानो,..व्यानो...चक्षुर्‌... 
श्रोत्...वागू...समो...आत्मा बज्चेन कल्पतां स्वाहा ॥ 
(यजु० ३२॥३३) 
ग्र्थात्‌, प्राकृत जगत्‌ में काम करने वाली अग्नि, वायु आदि देवी शवितियों 
के साथ सामज्जस्य का जीवन (यज्ञ) व्यतीत करते हुए में पूर्णायुष्य को प्राप्त 
“जलकर सकूँ; मेरी प्राण, अपान आ्रादि झवितयाँ तथा चक्षु आदि इच्दरियाँ अपला-अपना 
कार्य ठीक तरह कर सकें; और इस प्रकार मेरे व्यक्तित्व का पूर्ण विकास हो-- 
यही मेरी आन्तरिक कामना है, यही मेरी हादिक अभिलाणषा और प्रार्थना है ! 
अदसा भवतु नस्‍्तन्‌ः (यजु० २६४६) : 


अर्थात्‌, हमारी प्रार्थता है कि हमारा शरीर पत्थर के समान सुदृढ़ हो ! 
जो कुछ ऊपर कहा गया है, उससे स्पष्ट है कि वेदिकः धारा की सबसे बड़ी 
विद्येतता उसकी व्यापक दृष्टि में है। वह व्यष्टि; और समप्टि दोनों; दृष्टियां से 
मानव के सर्वागीण विकास को चाहती है। जीवन की सब परिस्थितियों में 
+ मानव सफलतापूर्वक अ्रपना पूर्ण विकास कर सके, यही उसका अधान लक्ष्य है । 
भारतीय संस्क्ृति के उत्तर-कालीन शब्दों में हम कह सकते हैं कि वेदिक धारा 
का सदा से मुख्य ध्येय यही रहा है कि मनुष्य धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष रूपी चारों 
पुरुषार्थों की, अथवा अभ्युदय और निःश्रेयस की प्राप्ति कर सके। इसी से 
भनुष्य-जीवन के कर्तव्यों के विषय में उसका दृष्टि-कोण, एकांगी या एकदेशी ये 
होकर, सदा से व्यापक रहा हैं। यही उसके भारतीय संस्कृति के विकास में 
बहुमुली, व्यापक और शाइवत्तिक प्रभाव का रहस्य है। 


देसवाो परिच्छेद 


बेहिक धाश। की देन 
आओ जाग के 


भारतीय संस्कृति के विकात्त में बेदिक्धारा के बहुमुख्ी, व्यापक ऐैथा शाश्वे- 


तिक प्रभाव की चर्चा हम पहले कर चुके हैं। इस परिज्छेद में हम इसी का 
स्प.्टीकरण करना चाहते हें! 


बेदिक धारा के साथ उसरवर्ती धाशओं का सम्यन्य 


पिछले परिच्छेद में हमने दिखलाया है कि वेविकधारा के बहुमुखी, व्यापक 
तबा शाइवतिक प्रभाव का मूल बैदिक धारा की व्यापक दृष्टि में ही हो सकता 
है। अपती उसी व्यापक दृष्टि के कारण वेदिक धारा, उतस्तरकाल में अन्य गवीन' 
धाराओं मे प्रवावित होकर भी, प्रायेण उसको झपने में सपब्वित था श्रात्मक्तात्‌ 
करती हुई, अपने ही नाम मे आगे बढ़ती हुई प्रतीत होती है। 
उत्तरत्तातीन नवीन घाराएँ (जैसा कि आगे चलकर हम क्रमशः यथास्वानँ 
दिखाएँगे), भज्ने ही उन्होंने भारतीय (या वेदिक) संस्कृति का बड़ा उपकार ब्यों 
न किया हो, आयेग जीवन की किसी विश्येष दृष्टि को, या समग्र की पिशी विशेष 
आवश्यकता को, लक्ष्य भें रक्षकर ही प्रवुत्त हुई । दूसरे शब्दों में, उनकी दुष्टि 
एकांगी ही थी । इसीजलिए जीवन की अच्य अवेज्ित् दृष्टियों के सम्पस्ध में उन्हें 
बरबस वेदिक परम्परा का ही अ्रवलम्बन करना पड़ा। वास्तव में इसी बात 
वो लक्ष्य में रखकर मनु ने कहा है-- 
या बेबबाह्मः स्घृतयों... 
सत्पकास्ते च्यवस्ले थे... (मनु १९६५-६६) 


चैदिक धारा की देख १३७ 


#. स्र्थातू, वेदिक घारा से भिन्न स्मृतियाँ या थाराएँ सगवन्समय पर बतती- 
बिगड़ती रहती हूँ। 
वैदिक वाइमय में वैदिक-धारा के प्रवर्तकत ऋषियों को 'पथ्रिकृत'ं या जीवन- 
यात्रा के लिए भार्ग को बनाने वाला प्रायः कहा गया है। उदाहरणार्थ, 
इंदे लम ऋषिष्य: पुर्व॑जेध्यः 
पूर्वेध्यः पथिकृ्वूब: । (ऋगू० १०११४१५) 
ग्र्थातू, हमारे पूर्वज' ऋषियों के लिए, जिल्होंने प्रारम्भ में जीवन के मार्भ 
“को वसाया, हारा नमस्कार है। 
जलोकझ्ृतः पंथिकृतों वजामहे 
ये देवानां हुतभाणा इह शव। (अथवै० १८।३।२५४-३५) 
अथातू, हम जीवत के मार्भ को बनाने बाले तथा समाज का कल्याण करने 
वाल अपने पूर्वजों का यजन करते हेँ। यद्ञों नें वेवताओशों के समान ही के भी 
हमारे लिए पूजतीय और यजनीथ हें । कि 
ऐसे वचनों का यही अभिप्राय हो राकता है कि व्यापक दृष्टि से भारतीय 
जीवन के आर्ग या सर्थादाप्रों के निर्माण का श्रेय वैदिक धारा को ही देना चाहिए। 
'+ ऐसी स्थिति में, समय के प्रभाव से उन मर्यादाओ्ं के नप्ठ-अप्द या संकीर्ण हो 
जाब पर, बहुत करके उसको सुधारते का काम ही उत्तरकालीन धाराभों ने 
किया है.। इसी दृष्टि से उस धारात्रों के प्रवर्तकों को शुधारका बाम से ही 
भाव: स्मरण किया जाता है। 
इसके अतिरित, प्रायेध प्राचीन परम्परागत संस्कृति (श्यत्रा वेद या बैदिक 
धारा) के वास पर ही ऊतहोंने अपने-प्रयने बिद्धान्तों या सुधारों का प्रतिपादन 
किया है। उदाहरणार्थ, पौराणिक धारा के प्रमुख ग्रल्थ श्रीम:्भागवल के विषय 
» शी उसके भाहातमय में वहा गयां है--' 
तत्कवासु तु बेदार्थ: इलोके श्लोके पढे पढे ॥॥ 
वेबोपचियद शारफ़जाता भागवती कथा 
ु (आगवत-माहात्य २।६५,६७) 
अर्यातू, औमदभागवत की कथाओं में प्रत्येक्ष श्लोक और पद में वेदों का 
तात्पर्य भरा पड़ा है। भागवती कथा का निर्माण बेद और उपसिपदों के सार 
से हुआ है। ह हा 
मेगध्य्यंत्रोगलिय. करे 
इभनुखवपृततबरभुवम 


)ब८ भारतीय संस्कृति का विकास 


पिबत. भागवर्त रसमालय॑ 
सुहुरहो रसिका भुव्रि भावुकाः ॥ 
(भागवत्त-माहात्म्य ६।८०) 


स सुप्रसिद्ध पद्म में भागवत को वेव-रूपी कल्पवृक्ष के अमुत-ृव-संयुत फल 
के रूप में वर्णन किया गया है। 

इसी प्रकार, बौद्ध-धारा के मान्य ग्रन्थ धम्भपद में आराधये सम्गसिसिष्प- 
बेदितं” ( >आराधयेद्‌ मार्गमृषिप्रवेदितम्‌ । अर्थात्‌, मनुष्य को चाहिए कि वह 
प्राचीन ऋषियों द्वारा बतलाये हुए मार्ग का अनुसरण करें), इस तरह स्पष्टतय३« 
प्राचीन परम्परागत संस्कृति (अथवा वैदिक धारा) के प्रति मान्यता प्रदर्शित ह 
की गयी है । 

इसी प्रकार, सिक्‍्ख-धर्म की मान्य पुस्तक शओरीगुर प्रल्थ साहिब में वेद के विषय 
में परम्परा-मूलक मान्यता की भावना यत्र-तत्र पायी जाती है। जैसे--- 


“सास चेदु रिएू जुजरू ऋयरजणु 
ब्रहों सुखि पाइया है जभेगुण । 
ता की कीमति कहि ने सके कोई 
लिज बोले जिंझः बोलाइदा |॥४* 
(मारू सोलहे म० शब्द ५७) 


/हुरि सिसरम लागे वेद उपाए” 
ह (गौडी' सुखमनि १) 
इस प्रकार प्रायः प्रत्येक उत्तर-वर्ती धारा के वाहूंमय में बेद के, प्रति आस्था 
की भावना पायी जाती है। 
जैन, बौद्ध जैसे अवैदिक' कहे जाने वाले संग्रदायों की भी, हम समझते हें, 
भूल में बेद-विरोधिनी दृष्टि नहीं थी । जँच साहित्य में वेय! ( ल्‍वेद), वेब... 
( <वेदज्ञ:) और बौद्ध साहित्य में वेदगू” ( >वेदज:), वेदपारण ( च्वेदपारग:) 
जैसे शब्दों के अच्छे भ्र्यों में प्रयोग से इसी धारणा को बल मिलता है । स्वार्थ- 
परायण साम्प्रदायिकों के हुई और पक्षपात के कारण ही उनमें बेद और 
बेदिक धारा के प्रति उपेक्षा और विरोध की भावताओं ने स्थान पाया, यह हम 
आगे यथास्थात दिखाने का यत्त करेंगे। ्््ि 
ऊपर जो कुछ कहा है उससे स्पष्ट है कि उत्तरवर्ती किसी धारा या 
धाराओं को वेदिक घारा का प्रतिहन्दी कहता या समझना भेल है। अपने 
अपने सूल रूप में हम उनको अधिक से अ्रधिक चैदिक धाश का पूरक कह 
.  झफते हैं । ह । 


सु 


बैविक धारा को देन १३९ 


जैसे शरीर के ढाँचे को अर्थियाँ बनाती हैं, अ्रथवा किसी पुराने 
सकान की सीबों पर लया सकान बचाया जाता है, था किसी वेश के पर्वत 
और नदियाँ उसके शाइवतिक भौगोलिक रूप को बना देते हैं, इसी प्रकार 
भारतवर्ष की धामिक, सामाजिक अथवा सांस्कृतिक व्यवस्था की मानों 
रूपरेखा का अंकन वेदिक धारा हारा हुआ है। उसी झूपरेला के भ्रस्वर 
विभिन्न धाराओं मे समय-सस्तय पर अ्पना-्य्पत्ता चित्रण करके, अपना-अपना 
रंग भर कर, उसको नया भव्य रूप देने का यत्व किया है। 


वैदिक धारा के साथ उत्तरवर्ती धाराशों का बहुत कुछ ऐसा ही संबन्ध हमें 
प्रतीत होता है, जैसा कि क्रमशः आगे हम स्पष्ट करेंगे । 

खेतों की मेड़ों की तरह हमारे जीवन की व्यवस्थाओं और मर्यादाओं का 
आधार बहुत कुछ वेदिक धारा पर है, इस बात को हम जीवन के विभिन्न क्षेत्रों 
को लेकर दिखला सकते हे। सबसे पहले हम धार्मिक क्षेत्र को ही लेते हें--- 


धामिक क्षेत्र 


धामिक क्षेत्र का विस्तार बहुत बड़ा है; क्योंकि धर्म' शब्द का श्र श्रत्यन्त 
व्यापक है। 

सामान्य रूप से धर्म में आचार-विचार, दोनों का संमिश्रण समझा जाता 
है । जहाँ तक विचार का संबन्ध है, उसको भी दो भागों में बाँटा जा श्रकता 
है, नैतिक विचार और उतके आधारभूत दार्शनिक विचार । परिच्छेद ६ ,भौर 
८ में हम दोनों प्रकार के विचारों पर पर्याप्त प्रकाश डाल चुके हूँ। 


नेतिक तथा दाशनिक विचार 


वैदिक धारा की दाशैमिक भूमिका (परिच्छेद ६) को दिखाते हुए हमने 
“कहा है कि यद्यपि आपाततः बेदिक देवता अपनी-अपनी स्वत्तन्त्र था पृथक सत्ता 
रखते हुए प्रतीत होते हैं, तो भी वैदिक मन्त्रों के गस्भीर अ्रध्ययत्त से उत्त देवता- 
ओं के पीछे रहते वाली उनकी मौलिक आध्यात्मिक एकता स्पष्ट दिखायी देती 
है । इसी बात को निरकतकार यास्‍्क ने अपने छाब्दों में इस प्रकार कहा है: 
“साहाभाग्यादेवताया एक आत्मा 
बहुधा स्तूयते ।” (निरुक्‍्त ७।४) 
अर्थात, देवता वास्तव में एक ही है। उसी एक देवता कीं, अपते माहा- 
भाग्य या. माहात्य के कारण तत्तद्देव॑ता के' भेद को लेकर, अनेक प्रकार से स्तुति 
की जाती है । 


१४० भारतीय संस्कृति का विकास 


बेंदों के सेकड़ों मन्त्रीं में स्पप्ट रूप से उसी मौलिक सत्ता या अध्यात्म७- 
तत््त का प्रतिपादन किया गया है । आगे चलकर ओपलिषंद धारा मे इसी 
प्रिद्धान्त का प्रधात रूप से प्रतिपादत किया था, जैसा कि हम यथा-स्थात 
स्पष्ट करेंगे । 

वैबिक उदास भाषनाओं (गरिच्छेद ८) की व्याख्या करते हुए हमने वैदिवा 
धारा के गुपुप्ठ नैतिक झाधार को दिखाने का यत्न किया हैं । हमने विखाया 
है कि पास्तव में ऋत और उत्थ की शाजनर ही अन्य बेदिक उदात्त भावनाओं 
की जननी है । जिस प्रकार बेदिक देवताबाद का लद्य एफसूबीय अ्रध्यात्प-,. 
(या पर्गान्‍्म-) सत्व की शमृभुति है, छगी प्रकार ऋत और सत्य के सिद्धान्त 
का झभिप्राव सारे विश्व-अपब्यय से व्याणा उसके नैतिक आथार से है। 

हस शारे विउ्व-प्रफू्च का संचालल शाइबत वेतिवा आधार पर हो रहा है, 
ऐसी धारणा भयुष्य में स्वशावत: समुज्ज्यलण झाशा-बाद, भद्-शावना भौर आत्म- 
विश्वास को उत्पन्त किये दिन्ा वहीं रहा सकती । 

उपर्युक्त बा्शतिया झीर वेतिय विज्ञार बास्तव में एक ही भोजिक 
सत्य: की दो बृष्टियाँ हैं। वेषिक धारा का शाशवतिक भहत्व बहुत-कुछ 
इन्हीं घिचारों पर सिर्भर है। 
उलसरन्यर्ती विधि: आने अचवेक प्रज्ार से भारतीय संस्छति का 

उदार दिक्ा 8। परन्तु उदर्युक्त दियारों के लिए थे उब पेढिक घाश की 

अणी रही हैं। सत्र थे पपर्थुबत सौजिया सथ्य को, फिसी-ब-फिसी छाप भें, 

अवध्य स्वीयार किया है। दही भारतीय संस्कृति की सदा दे लिए पेदिक 

घाश की चौलिका देश है। 


श हवा कं ण्ड 


आचार-पक्ष की दृष्टि से भारतीय संस्कृति के लिए चैदिया धारा की देन का 
और भी अधिक महत्त्व है। नैतिक तथा दाशतिका विचारों का संबन्ध सर्वे- 
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१. पु० सत्यत्रत सत्यपर जिसत्य॑ शत्यस्थ योनि विहित थे सत्ये । सत्यस्य 
सत्यमृतसत्यनेत्र सत्यात्यक स्व शरण प्रयज्ञा:।४” (मागवत १०२२६) 
२. तु० सित्यं ब्रह्म पर॑ धाम कर्म धर्प प्रजापति: । दवितिर्माता शिवो 
विष्णू राप्त श्रो्ार एवं ले ॥ प्रेग्रेत्यादि पर मलतत्ववाधि ना संशय: (” 
(रह्मिमाला ६०१४-१६) 


बंदिक धारा की देव १४१ 
फ 


साधारण की अपेक्षा वत्व-विवारकों से ही अधिक होता है। पे वु धासिक 
कर्म-काण्ड के रूप में आचार का संबन्ध प्रायेण क्षमस्ल जबता से होता है। 

परिच्छेद ५ में हमने दियलाया है कि जहाँ प्रथम तीन वैदिक संह्विताओं का 
संवन्ध बहुछव्य-साथ्य शौत ( >वैंदिक) यज्ञों से है, वहाँ अथर्व-बेद का मंबस्ध 
प्रायेण गृह कर्म-काण्ड (जैसे जन्म, विवाह था मृत्यु से संबद्ध संस्कार आदि) से 
है । श्रोत यज्ञों का प्रतिपादन शथ्ौत-यूत्रों तथा ब्राह्मण-अन्धों में क्रिया गया है 
और गृह्य कर्मकाण्ड का गह्म-सत्रों में । 


पक 
वेदिक धारा के छास्त के साथ-साथ श्लीत यज्ञों का भी ह्वाम्त हुआा। 
वास्तव में श्रौत यज्ञों की अत्यधिक यान्त्रिकः कृत्रिमता ही वदिक धारा 
के कह्वाप्ष की प्रधान कारण सिद्ध हुई और इससे ही श्रौत यज्ञों की 
परम्परा भी स्वयं प्रय्रेण विलप्त हो गयी, जेसा कि हम अ्रगले परिच्छेद में 
दिखाएँगे । 
परन्तु वैदिक गृह्य कर्मकाण्ड, वैदिक धारा के हास के हो जाने पर भी, 
किसी-न-किसी रूप में जीकित ही रहा। प्राश्म्भ से ही उसका संबन्ध सर्व- 
साधारण के जीवन से था। उसमें श्रौत-यज्ञों-जैसी कृत्रिमता कभी नहीं आयी । 
गृहस्थ-जीवन को व्यवस्थित और सुसंस्कृत करना ही गृह्य कर्मकाण्ड का प्रधान 
लक्ष्य सदा से माना गया है। इसलिए बेदिक धारा के अनन्तर आने बाली जैस, 
शेव, वेष्णब आदि सांप्रदायिक धाराश्रों में भी बंदिक भृह्य कर्मकाण्ड किसी-स- 
किसी रूप में बराबर चलता ही रहा। किसी सांप्रदायिक थारा से कोई विशेष 
विरोध उसका नहीं किया । 


यह सब कोई जानते हैं कि कुछ ही समय पहले तक जैनियों में भी विधाह्यदि 
संस्कार वैदिक पद्धति के अनुसार ही कराये जाते थे। कुछ ही दिनों से इसका 
कुछ विरोध होने लगा है; वह भी प्रायः केवल वैदिक मन्त्रों के प्रयोग के संबन्ध 
में, न कि सामान्य पद्धति के विषय में । 


लि 


बेदिक संध्कार' 


गुह्य कर्मकाण्ड में प्रमुख स्थान जन्म से (अथवा गर्भाधाव से) मृत्यु-पर्यस्त 
किये जाने वाले अनेकासेक संस्कारों का है। 

प्राणि-जीवन-शास्त्र शौीर जनत-विज्ञान आदि बियांनों के श्रनुसन्धानों के कारण 
झब गर्भाधानादि संस्कारों के अहृतत्व को गिव्ास्त रूप मे स्वीकार किया जाने 


ब्बु० 


लगा है। साधारण से पोधे के पालन-गोपण में जितना ध्यान दिया जाता है, .' 


१४२ भारतीय वंस्कृति का विकास 


स्पष्टत: मनुष्य के जीवन की देख-भाल में उससे कहीं अधिक ध्यान देते की 
आवश्यकता है। यही तो अधिकतर संस्कारों का श्रभिपष्नाय है।' 
विधि-पूर्वक या अ्रविधि-पूर्वक, समझ कर या बिता समझे, ब्राज भी हमारे 
घरों में अधिकतर वैदिक संस्कार मनाये जाते हैं। उनकी सहर्ों वर्षो की 
परम्परा झ्राज भी चल रही है। भारत के किसी एक या दो पान्तों में नहीं, 
किल्तु समस्त भारत में ! यह साधारण बात नहीं है। बेदिक धारा की यह्‌ देन, 
जो भारत-जैसे विशाल देश को एक प्रन्थन में बाँधे हुए है, कितनी बड़ी है । 
कितनी श्रद्धुत हैं ! 
विवाह संस्कार 
संस्कारों में सबसे प्रधान स्थान विवाह-संस्कार का है। उसका सारा हाँचा 
समस्त भारत में वैदिक धारा के ही आधार पर है। वहीं सहस्नों वर्षों से आने 
वाली पद्धति आज भी चल रही है। पाणि-प्रहण, वह्नि-प्रदक्षिणा, सप्तपदी, 
लाजा-होम आदि के वही पुराने पवित्र वेद-सन्त्र, समझ कर था बिना समझे, 
पर श्रद्धा के साथ, आज भी समस्त भारत में उसी तरह पढ़े जाते हैं, जैसे सहल्लों 
वर्षों पहले पढ़े जाते थे । 
जीवन के इस गम्भीरतम अवसर पर वधू का पाणिग्रहण करते हुए ग्राज 
भी बर कहता है -- 
गुभ्णासि ते सौभगत्वायथ हस्त 
सा पत्था जरबष्दियंथासः । 
भगी अर्थग्शा सबिता पुरच्छि- 
मेहझां_ त्वाइुमहिंपत्थाय. देवा: ॥| 
(कऋगू० १०।५५।३६) 


न 


अर्थात्‌, 
सौभाग्य की समृद्धि के लिए में तुम्हारे हाथ को पकड़ता हूँ, 
जिससे हम दोनों पूर्णाय्रष्य को प्राप्त कर सकें ! 
भंग, अर्यमा, और दानशील सवितृ-देवता- 
इन्हीं देवताओं ने प्रसाद-रूप में तुम्हें 
गहस्थ-धर्म के पालच के लिए मुझे दिया है ।॥। 
कली (नल > कील कीन तप +त4++०0२--फ--००००--७-५०-००००९०७०-७०---००-०--००००-००००४---४७-०-००००-०-३७००-(७००-७०+०५३००-०००२)-० 
१. तु० #दैविके: कर्मप्ति: पुण्मेडिवेकादिनि जन्दमास . करये: श स्सस्कार: 
पावनः प्रेत्म चेह ल।। मे शहर जातक मीडमौज्जी मिय- ५: । बैजिक॑ 
गाभिक॑ चेनो हिजासामपसूज्यते (/ (मनुस्मृत्ति २६-२७ ) 


शरिक भारत की देव श्ड8 


श्राज भी वर-वबू एक-दूसरे से प्रतिज्ञा कराते हैं -- 


सम ब्रते ते हुदयं व्धासि 
भंस चित्तमन्‌ चित ते श्रस्तु । 
भमस वाचमेकमता जुबस्व 
प्रजापतिष्ट्वा नियुनकतु महम्‌ ।॥। 
(पारकर-गृह्मसूत्र १८) 
अर्थात्‌ 
तुम्हारा हृदय मेरे ब्नत के अनुकूल हो! 
तुम्हारा चित्त भेरे चित्त के अनुकल हो ! 
मेरे कथन को तुम प्रेम से एक-मन होकर सुनो ! 
भगवान्‌ प्रजापति तुमकों मुझमें युक्त या अनुरक्‍त करें ! 
घदेतद्‌ हृदय तब॑ लदस्तु हुदय सम । 
यदिद हुदय सम तपस्तु हुदय॑ तच ॥॥ 
(मन्त्रब्राह्मण १।३।६) 
अर्थात्‌ , | 
यह जो तुम्हारा हृदय है वह मेरा हृदय हो जाए ! 
यह जो मेरा हृदय हैं वह तुम्हारा हृदय हो जाए ! 


बेदिक विवाह-संस्कार कई प्रकार से अ्रपन्ती विशेषता रखता है। उसमें 
बर-ववू की पारस्परिक प्रतिज्ञाओ्रों से यह तो स्पष्ट ही है कि दोनों वर-वधू में 
अबने नवीन जीवन के महान उत्तर-दायित्व को समझने और उठाने की योग्यता 
होनी चाहिए। इंपलिए वास्तव में वैदिक विवाह-संस्कार बच्चों का तो हो ही 
नहीं सकता । 

*+ बैवाहिक जीवन की सफलता के लिए जिन बातों की आवश्यकता है उन 
सत्रका बड़ा हुृदबाकर्षक वर्णन सप्तपदी के मन्‍्त्रों में झा जाता है। सप्तपदी 
मेंबर वध से क्रमशः कहता है कि प्रियें! हमारे बंवाहिक जीवन के 
लक्ष्य होंगे --(१) अन्नादि आवश्यक सामग्री, (२) बल, (३) झार्थिक संपत्ति, 
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१, देशिए «हमे एकपदी भव। सा माससुक्नता भव। विएुस्त्वानयतु 
पुत्रनान्‌ विन्वावहै बहुनू ।. ते सस्तु जरवष्टय: ॥१॥ ऊर्जे द्विपदी, भव० 
0०॥ रायस्पोयाव जिपदी भव० ॥४६॥ सयोसवाय चतुष्पदी भव० ४ी। 
| प्रजाध्य: पलक भव० ॥४॥ ऋतुस्या: घबद्पदी ,सव० ॥॥६॥ सले 
तप्तपदी भव» ॥७॥ (पारस्करगूह्मसुत्र १८) 


श्र भारतीय संस्कृति का विकास 


के 
(४) सुख और मवःप्रराद, (५) सन्तान-पालन, (६) दीषशिप्य, और (७) 
परस्पर प्रेम । 
सफल गृहस्थ-जीवन का इससे अधिक युन्दर चित्रण नहीं ही सकता । 
वैदिक विवाह-संस्कार के प्रधान-होश में कई प्रकार की आहुतियाँ दी जाती 
हैं। उनमें राष्ट्रभूइ (१२ श्राहुलियाँ), जय-होम (१३ आहुतियाँ), भोर अध्या- 
ताव-हीम (१८ आहुतियाँ) नामक आहुतियों का बड़ा महत्व हूँ । 
शणप्ह्भः श्राहतियों हारा प्रा्नता की जाती हैं कि सारे व्यक्त जगत 
विभूतियाँ हमारे राष्ट्र की ज्ञान-संपत्ति (>जै्क्रहम) और बल-संपत्ति (-८क्षत्र) 
को बढ़ाने मे हमारी सहायक हों ! 
जया-होम के मन्त्रों में, विभिन्न मानसिक आदि शवितयों और संपत्तियों के 
बर्णन के साथ, अन्त भें कहा गया है कि परमात्मा जीवन-संग्राम में उसी को 
विजय-प्रदान करते हैं, जो अपनी शवितयों को पूर्णतया विकसित करता है । 
ऐसे पुरुष के सम्मुख सव कोई वितय का प्रदर्शन करते हैं । 
्रभ्यातांनं- (एक प्रकार का युद्धेगीत)-होम द्वारा प्रार्थना दी जाती हैं 
कि इस विश्व-प्रपञच में सृप्टि के विभिन्न विभागों को मियम में रखने वाली 
देवी शक्तियाँ हमारी सहायक हों, जिससे हम मनुप्य-जीवन में सब प्रकार से' 
शब्ित-संपन्न होकर सफलता को प्राप्त कर सकें | 
यह है वैदिक विवाह के स्वरूप का कुछ विश्दर्गन । 
इसके अमुसार बिवाह विषयोपभोग के असंयत जीवन का प्रारभ्भ 
नहीं है। वह तो, वास्तव में, गृहस्थ-जीवस के पूर्ण उत्तर-वायित्व को 
समझने वाले दम्पती के लिए, जीवन-संघर्ष में और राष्ट्र की सेवा में प्रवस 
अर प्रविष्ट होने का एक भहान्‌ प्रतीक है। 
बेदिक संस्कारों को उत्कृष्ट आदर्श-दृष्टि का यहु कैबल एक उद्या- 
हरण है।' इसी दृष्टि से इनको हम वैदिक धारा की एक भहान्‌ देख 
समझते हैं। भनुष्य को वास्तविक श्रर्थों में मनुष्य बनाने का विज्ञान और 
रहस्य इस संस्कारों सें निहित है । 
लपलपनी9००9०००७००००००००७०५०००७-०००७०-७--००-०-०-७०००--०-०७७००छ७-०७०-०४०-०७०००७-००-०००-४-००२००(०००९-०-००० दो 
१. दे० सम इदं ब्रह्म क्षत्र पातु” (यजु० १८।३८) 
२. बे० “प्रजापतिजेयानिख्राय वृष्णे प्रायच्छदुप्र: पुतनाजयेष । सस्मे घिशः समन- 
भन्‍्त सर्वा; स उम्र स इ हृब्यो बभूव ॥”/ (पारस्कर-गुछासूत्र १५). ह 


हे. उपनयनत झौर वेदारम्म संस्कारों की चर्चा हम आगे ब्रह्मचय॑-प्राश्रम के 
प्रसद्ध में करेंगे। ' 


८५ 


पु 


वैदिक धाश की देन हू 


पंछच महायज्ञ 


संस्कारों के साथ ही गूह्य-सूचरों में पत्न्च-महायज्ञों का विधान किया गया 
है। संस्कारों के समान ही इनकी परम्परा भी किसी-न-किसी रूप में आज भी 
समस्त भारत में चल रही है। हिन्दुओं के प्रायः समस्त संप्रदायों की इसमें 
मान्यता है। इनका स्वरूप अ्रब भी बहुत-कुछ बेदिक धारा के श्राधार पर ही 
है । अब भी इनमें वैदिक मस्त्रों का प्रयोग, कम से कम पाउ-मात्र, किया जाता है। 
पञ्च-महायज्ञ हैं -- 


(१) अहा-यक्ष, (२)देवन्यल, (३)पितृ-यज्ञ, (४)भूत-यज्ञ, और (५) समुष्य-यक्त । 
इनकी विशेष विधियाँ, कर्म-काण्ड के रूप में, गृह्य-सूत्रों आवि में दी हुई हैं। 
प्रत्येक द्विज को थे पाँच महायज्ञ प्रतिदित करने चाहिएँ, ऐसा शास्त्रीय विधाम है । 
कर्मकाण्ड की दृष्टि को छोड़कर, इनका मौलिक अ्रभ्िप्राय यही है फि 
प्रत्येक शिक्षित और अबुद्ध सनुष्य का कर्तव्य है कि वहु समष्ठि-धृष्टि और 
सर्व-भृत-हिल के आदकों के प्रकाह में ही अपने वेयक्तिक जीवश का पिर्भाह 
करे । उसको ज्ञान और विद्या की उन्नति में (+-ब्रह्ययत्), विश्व को 
मियन्त्रण में रखने वाली बेवी शक्तियों में (+-देवयज्ञ), अपने पितृ-पिताभह 
झादि की परम्परा में (+पितुयज्ञ), प्राणियों के हित में (+-भूतयत्ञ), 
और मानव के महत्व तथा स्ामव-कल्याण में (>-सनुष्ययंत्र) बराबर 
ग्रास्था रखती चाहिए । 
स्पष्टतः अपने इस मौलिक अ्रभिप्राय की दृष्टि से पत्च-महायज्ञों का व्यतित 
और समाज दोनों के लिए बड़ा महत्त्व है। इस रूप में उनको सावेकालिक 
तथा सार्वभौम' महत्त्व भी प्राप्त हो जाता है। 
|» ये झादर्श भारतीय संस्कृति को वैदिक' धारा से ही प्राप्त हुए हे, ग्रह हमारे 
“ दबे और गौरव का विषय है। 


अग्नि-देवता और पोरोहित्य 


वैदिक धारा की देन में अग्नि-देवता और प्रुरोहितअथा को हम कभी नहीं 
भल सकते । वैदिक कर्मकाण्ड का मौलिक श्राधार अस्निः देवता: है और उस 
कर्म-काण्ड को निरीक्षण अथवा संचालन पुरोहित के अधीन होता था । 
१, तु० “अ्रख्ियं देवानां सुखम्‌” (ऐतरेय-आ्राह्मण ७४१६)। “ब्रम्वयें देवानां होता 
. -(ऐतरेग-ब्राह्मण १(९८) । “अस्ियें योनियंशरस्म” (शतपथ-ब्रा० है। ११३२८) 
' अक्सी वे सर्वास्यों वेवताभ्यों जुल्लति” (शतपथ-आा० ३॥१।३।९ 5 
१० । 


शहद भारतीय संस्कृति का विषास 


'आज भी भारतीय संस्कृति की परम्परा में घामिक कर्मकाण्ड में अग्वि को/ 
प्रमुख स्थान है। वैदिक कर्मकाण्ठ में तो अग्नि का सर्वोत्कृष्ट महत्व है ही; 
तासन्निक कर्मकाण्ड में भी अग्नि-.होम उतना ही आवश्यक समझा जाने लगा है। 
साधारण से साथारण पूजा में भी अगियारी' का महत्त्व माना जाता है। 

बैदिक काल में पुरोहित-अथा का बड़ा महत्व था। श्राज भी भारत के 
गाविञाँव में पुरोहित-अवा प्रचलित है। उसमें वैदिक समय की ने तो वास्त- 
विक्ता है, ने उतत समव-जैत्ा यजमाव-पुरोहित का घनिष्ठ सस्वेह रांवन्ध। तो 
भी वहू प्रथा अभी तक किसी प्रकार जीवित है, यह वैदिक धारा की ही देन है 


पर्ब-त्यौहर और देवतानगण.... + दशक कक 


बसान पौराणिक हिल्यु-अर्त के पर्ज-त्यौहार और देवतानाण वैदिक धारा से 
इुत-छुज भिन्न हो गगे हैं। तो भी होजी, श्रावणी जैसे त्यौहारों और पर्वों का 
आवार स्पष्टतया वैदिक धारा में मिलता है। इसी प्रकार पौराणिक धर्म के शिव 
वृदगु और यूर्य जैसे प्रतान देवतायों का ब्राबार भी वैदिक धारा में मिलता है । 

ऊपर जो कुछ कहा है उस्ते वर्वमान भारत के धामिक क्षेत्र में बैदिक धारा 
थी प्रभाव स्पष्ट हैं । यह प्रवाव इतना गहरा और व्यावक है कि उपकी 
भीम का तिर्वारण करवा भी अ्त्मत्त कठित है। वर्मान हिल्तू-चर्म प्राचीन 
बेबिक धर्म से बहुत मतों में भिन्न है, यह हमते प्रथम परिच्छेद' में दिखलाया 
है। ऐसा होने पर भी, उप्त पर वैदिक धारा के श्रत्यन्त व्यापक प्रभाव का पाया 
जाना कुछ कम आश्चयें की बात नहीं है। 


ही सामाजिक व्यवस्था 


सामाजिक व्यवस्था के संबन्ध में वेदिक' धास के प्रभाव आर देव को ठीक- 
ठीक' समसने के लिए श्रावशपक है कि पहने वर्नमान' हिनदु-सभाज की व्यवस्था 
के स्वरूप को समझ लिया जाए। 


वयमान हिल्दू-सभाज की सबसे बड़ी विशेषता उपका जाति-तेद और बजी- 
भेद है। जाति-भेद से हमारा आप्रिप्राय हिखू-समाज की उस सैकड़ों विभिन्न 
जातियों या बिशदरियों से है जो विवाहादि के' व्यवहार में एक-दूसरे से प्रायः 
जितकुत् अपवद्व हैं। व्णेल्रे३ से अ्श्निपाव जाड्मण, कतिय, वैश्य और बूद्र, 
ने चार भेदों से 


वर्ण-सेंद और जाति-सेद का परस्पर क्‍या संबन्ध है, यह एक विचारणीय' 
नम है। 


जैदिक घारा की देव १्ड्छ 
झा गों हें कै प | * हे त 
सावारणतया लोगों की धारणा है कि वर्ण-म्रेद और जाति-भेद म॑ कोई 
/ मौलिक शेद नहीं है। अधिक से अधिक वे जाति-ज्ेद को वर्ण-स्ेद का हीं 
झवान्तर भेद गा उपभेद मान लेते हैं। इधर चिरकाल से ब्राह्मणादि ब्णों के 
लिए भी जाति' शब्द का व्यवहार चल पडा है। इस कारण से भी, वर्ण-मेद 
और जाति-भेंद ये कोई मौलिक भेद नहीं है, इस धारणा को पुष्टि मिली है। 
पावचात्य विद्वानों का भी कुछ ऐसा ही विचार रहा है। उक्त दोनों प्रकार 
के भेंदों के लिए वे कास्ट! ( ८०8/6--जाति ) शब्द का प्रयोग करते हैं। 
न ञे ः #/ ५ ओर व चु 
उनकी देखा-देखी हमारा भारतीय शिक्षित समाज भी जातिलेद और वर्ण-मेद 
दोनों को सामान्य रूप से एक प्रकार का जाति-भेद ही समझने लगा है। 
प्राचीन परम्परा के अवुगामी पण्डित लोगों की धारणा है कि मूल में चार 


बर्णों की ही सुष्टि हुई थी; कालान्तर में उन्हीं के भेदों और उपभेदीं के कारण 
अनेकानेक जातियाँ वन गयीं। घधु ने कहा है -- 


बाहण: क्षत्रियों वेश्यस्तरयों वर्णा हिजातयः' 
चतुर्भ एकजातिस्तु शूत्री नास्ति तु पश्चमः ॥ 
(मनुस्सुति १०४) 
अर्थात, ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य, इन तीन बर्णों को ह्विंजाति उरभज्ञवां 
चाहिए । चौथा वर्ग शूद्र कहलाता है। उसको गणना हिजातियों में नहीं होती । 
इन चार से अतिरिक्त पत्चम वर्ण नहीं है । ह है 
उक्त मत के मान लेने पर यह प्रइन होता है कि ऐसी दशा में आजकल की 
अनेकानेक' जातियाँ वहाँ से आ गयीं ?. इसका उत्तर यही दिया जाता है कि 
इन जातियों में से कुछ तो उपर्थुक्त चार वर्णों की ही भिन्न-भिन्न शालाएँ हें, 
>और कुछ की उत्तत्ति चारों वर्णों के परस्पर संकर से हुई हैं। भनुस्थृति आदि 
में इसी प्रकार से साथथ, बैदेह, श्राभीर, अण्डाल भ्ावि जातियों की उत्पत्ति 
बतलायी है।' ह ि 
दूसरा मत आज-कल के अनेक सुधारकों का है।. वें कहते हैं-अर्म रे 
गुण-कर्मानुसार केवल चार वर्ण थे। पीछे से अनेक आऔधिक, सामाजिक तथा 
स्थानीय ग्रादि कारणों से प्रनेकामेक जातियाँ बन गयीं। 
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१. ३, तु० व्ाह्मणोह्प नुडगासीद वाहु राजत्यः छृतः । अरू तबस्थ यहशया 
पद्धूब७, शुद्ठो प्रदायत ॥7 (यजु० ३११११) | 


२. देशिए->अनुस्मुति का दस अध्याय । 


श्ष्द भारतीय संस्कृति का विकास 


उक्त दोनों संत पारम्भ में केवल वर्ण-पेद को मानकर, पीछे से वर्णों में से 
ही जातियों की उत्पत्ति मानते हैं। 


ज्ऊ 


पर हमारे मत में वस्तु-स्थिति ऐसी नहीं है। हमारे विचार में सामान्य 
छझूय से जाति-भेद का वर्ण-भेद से कोई मौलिक संबन्ध नहीं है। जाति-भेद का 
कारण बर्ण-संकरता बहुत ही कम, प्रायः नहीं, है। वास्तविक कारण आर्थिक, 
सामाजिक तथा स्थात्रीय हो सकते हैं। मनुष्य-जाति-भेद से भी उतका संबन्ध 
हो सकता है। बहुत अंशों में अनेकानेक जातियाँ वर्ण-विभाग से पूर्व की भी 
हो सकती हें। इसलिए जातियों को वर्णों का विक्ृत या परिवत्तित रूप हू 
सात कर, यही कहना ठीक प्रतीत होता है कि अनेकानेक कारणों से स्वतन्त्रतया 
सिद्ध और कई अंशों में वर्ण-व्यवस्था से पूर्ववर्ती जातियों पर वाहरी बर्ण-व्यवस्था 
का आरोप किया गया है।' 


यह ध्यान देने योग्य बात है कि थजु:संहिता में ही जहाँ एक शोर" ब्राह्मण 
आादि चार वर्णों की विराट पुरुष से उत्पत्ति का बर्णन किया गया है, वहाँ दूसरी 
ओर' सुत, रथकार, सागध, चर्मकार, भणिकार, गोपाल, चांडाल थ्ावि जातियों 
का भी वर्णन है। 

शुद्र' कहलाने बाली जातियों को देखिए। उनके लिए जाति-भेद तो वास्त- | 
बिक है। वे शूद्र' हैं, इसको न तो वे कहती हैं, न जानती ही हैं। वास्तव में 
शूद्र शब्द उनकी बोली या भाषा में कोई स्थान नहीं रखता । स्पष्ठतया श्र 
शब्द उनके ऊपर इसी तरह शास्त्रीय पण्डितों द्वारा लादा' जाता रहा है, जैसे 
लेटिब' शब्द का समारोप हमारे ऊपर विदेशी शासक किया करते थे। हिल्हू- 
समाज में भ्रब भी अनेकानेक ऐसी जातियाँ हैँ जिनके विषय में एक-मत से यह 
नहीं कहा जा सकता कि उनका किस वर्ण से संबन्ध है । 

उपयुक्त कारणों से हमें तो ऐसा ही प्रतीत होता है कि हमारे समाज में 
वर्ण-भेद और जाति-भेद का जो हन्द्रात्मक द्वेविध्य दीखता है उसको हम वैदिक: 
और वंदिकेतर धाराप्रों के साहाथ्य के बिना नहीं समझ सकते । जैसा प्रथम 
परिच्छेद में हम कह चुके हैं, वतमान हिन्दू-समाज की उक्त दोतों प्रवत्तियों में 
से वर्ण-मेद का संबन्ध स्पष्टतया बेद्रिक परम्परा से है; परन्तु जाति-भेद की 
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१. इस विषय के विद्येप विचार के लिए इसी प्रन्‍्य के द्वितीय परिक्षिष्ट 
के (धर) अंध को देखिए | ु 


२. वेखिए--पजु० ३१३११ । के 
३. वेखिए--यजु० ३०१४, ६, ७, ११, १४, २१। 
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जैविक धारा की देन श्ड्ह्‌ 


छ्लौलिक प्रवृत्ति को समझने के लिए हम वेदिकेतर या प्राग्वैदिक परम्परा का ही 
आश्रय लेता पड़ेंगा। 


चातुर्वबण्य-व्यवस्था 


वर्तमान हिन्दू-समाज में पाये जानें वाले जाति-भेद का मौलिक कारण जो 
भी हो, इसमें सन्देह नहीं कि उसमें चातुर्व॑प्यं-ब्यवस्था के रूप में पाये जाने 
वाले वर्ण-मेद का संबन्ध परम्परया वेदिक धारा से ही है। 
»+ ले परिच्छेंदों में वर्ण-विभाग की प्रवृत्ति के प्रारम्भ के विषय में और चारों 
वर्णों में परस्पर घनिष्ठ अज्भाज़ि-भाव के श्रार्द्श-संबन्ध के विषय में हम कह चुके हैं। 
हमने यह भी दिखलाया है कि वेदिक धारा की तृतीय अवस्था में, जिसको 
हमने वैदिक धारा के उत्कर्ष का मध्याह्ृनु-काल कहा है, तात्कालिक परिस्थितियों 
के कारण झढ़ि-मूलक वर्ण-व्यवस्था का प्रारम्भ हो गया था। 
धीरे-धीरे राजनीतिक स्थिति के ग्ान्‍्त और स्थिर हो जाने पर, और साथ 
ही वेदिक कर्म-काण्ड के श्रति जटिल हो जाने पर, रूढ़ि-मूलक वर्ण-विभाग की 
प्रवृत्ति को अधिकाधिक प्रोत्साहन और अनुकूल वातावरण भिला । 
ऐसी परिस्थिति में वर्ण-विधाग की प्रवृत्ति में क्रमशः अ्धिकाधिक झढि- 
“अलकता का आना, न केवल अ्रपने हस्तगत स्वार्थों और महत्त्व की रक्षा की सहज' 
प्रवृत्ति के कारण, अ्रपितु तात्कालिक समाज के लिए अनेक प्रकार की सुविधा के 
कारण भी, बिलकुल स्वाभाविक था। 
उस समय की परिस्थिति में उस वर्णज्यवस्था से अनेक लाभ भी थे; जेसे-- 
प्रथम तो, राष्ट्र में अभ्रमेकानेक वर्गों या जाति-सदुश भेदों में बँदी हुई जनता 
को अद्भाजहि-भावता से युक्त केबल चाश वर्णों में वर्गीकृत करना; 
दूसरे, उक्त वर्ण-व्यवस्था के प्रथमतः श्राजीविका-मुलक होने से, जनता में 
अधिक संघर्ष और प्रतिस्पर्धा को भ्रवसर न देना 


तीसरे, राष्ट्र की समृत्नति और रक्षा के लिए आवश्यक अज्धों में विशेषज्ञता 
की प्रवृत्ति को प्रोत्साहन देता, और तदनुकूल वातावरण को उत्पन्न करना। 

किसी राष्ट्र की सर्वतोमुखी उन्नति के लिए उक्त बातों का कितना अधिक 
महत्व है, यह कहने की बात नहीं है। भिम्न-निर्दिष्द वेदिक प्रार्थना में यही 
राष्ट्रीय भावना प्रतिध्वनित हो रही है ४ ह 
हि था बहाव ब्राह्मणों भ्रह्मर्ससी जायताम्‌ ) 

' भा राष्ट्रे राजत्यः शुर इष्व्योधतिब्याधी . . 
भहारथोी जायताम्‌ । 


9५७ भारतीय संज्छलि कार विज 


वोस्छी थधेवुवोढानडइबानाशु: प्रप्धिः पुरण्षियोधा 
जिष्णू रथेष्ठा: सभेवों शुधास्य 
यजमानस्य बीरो जायताम । 
लिकासे मिकासे मः पर्जम्यों कर्णतु । 
फ्लवत्पी में ओषघयः पच्यन्ताश । 
योगक्षेत्ी न कल्पताश ॥॥ (यजु० २२२२) 
श्र्थात्‌, 
भगवन्‌ हमारे राष्ट्र में-- 
वेदाध्ययन-शील ब्राह्मण उत्पन्न हों! 
शूर, शस्त्रास्त्र-विद्या में दक्ष, शत्रु-रंहारवा 
थौर महारथी क्षत्रिय अधिकाधिक उत्पन्न हों ! 
दुग्ध देने वाली गौएँ, भारबाह्दी पुष्ट बेल 
शौर शीघ्रगामी घोड़े पाये जाएँ! 
सर्व-गुण-संपन्न सुशील सुन्दर स्त्रियाँ हीं ! 
यजमानों के पुत्र विजय-शील, युद्धार्थ शब्द 
सभ्य, समर्थ और वीर हों ! 
हमारी आवश्यकता के अवचुसार मेह बरसा करें | 
श्रन्न की खेती से हमें यधासभय प्रभूत श्रश्न आाप्त हो ! 
हमारा योग-क्षेम हो ! 
वर्ण-व्यवस्था आगे चजकर फितनी' ही जी्-शीर्ण श्रथवा बिकृत क्यों मे हो 
गयी ही, इस शमय तक बहु अपने स्वर्ण-युग में थी। तभी तो उस युग में थारों 
वर्णों में परस्पर वह ममत्व-भावसा विद्यमान थी जिसका हम पिछले पश्चिलेद में 
उल्लेख कर चुके हैं। उसी युग में यजमान-पुरोहित का प्रथवा गुरु-अम्तेवासी का 
बहू अनौकिक भधुर स्नेह-संबन्ध संभव था, जिसका वर्णन प्राचीन साहित्य में 
अनेकन्र सिलता है, पर आज के क्ृत्रिम रांघर्णष के वातावरण में जिया की कल्कताल 
भी करता हमारे लिए कठित' हैं। 


उसी समय के वर्ण-व्यवस्था-विषयक आदर्श-वाद को लेकर तत्तब्‌ बर्णों के 
विषय में महान्‌ उदात्त विचार और प्रश्मंसा-वाद प्राचीन साहित्य में पाये जाते हैं ।' 
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१. वेखशिए-एतस्मिन्नायबिलें निबासे ये ब्राह्मणा। कुई्भीपान्या आलोलुगा 

अमृह्यमाणकारणाः किडिलदत्तरेण कस्याशिविए्‌ विद्याया: पारंगतास्तत्र भवर्ल: 

' विष्टा:/ (महाभाष्य ६१३।१०६) । तथा, यवृष्छया चोपपत्न स्वर्गेह्ारभपीः 
वृतस्‌ । सुखिनः क्षत्रियाः पार्थ लगते युद्धमोवृद्राम्‌ (/ (गीता ४३३२) 


बेक्षिक धार की देते १५१ 


का पर प्रशुता प्य काहि मद भाहीं! इस उक्ति के अनुप्तार, क्षमाज में विशेष 
महत्व और गौरव को पाने वाजे वर्ग बराबर कर्तव्य-भावना और न्याय्य-वुद्धि से' 
ही काम करते रहें, यह नहीं हो सकता। इसलिए उक्त स्थिति आगे चलकर 
बिगड़े बिना नहीं रह सकती थी। 
झपली प्रारम्भिक अ्रवस्था हें वर्ण-व्यवस्था में काफ़ी लजीलापथ था। 
एक वर्ण से हुसरे वर्ण में आाना-जागा असंभव नहीं था । अ्रनिज्ञाति-पितुकत 
सत्यकाश' श्रोर रत्यवती-धुत्त कृष्ण्रेपाथन व्यास को भी उस्त दिनों समाज में 
ड्रत्यन्त संबानित पद मिल सकता था। वास्तव में इसी लचीलेयव में उस 
समय की वर्ण-व्यवस्था की वास्तविकता और बुढ़ता निहित भी । 
परन्तु धीरे-धीरे वह लचीलापन नप्ठ होने लगा और वर्ण-व्यवस्था में अ्रधि- 
काधिक कृभिमता और कट्टरपता आने लगा। 


प्रायः यही समय था जब कि वर्ण! के स्थान में जाति दाब्द का ध्यवहार 
प्रारभण हुआ होगा। हमें भ्रभी तक चैदिक संहिताओं में जाति शब्द नहीं 
मिला है। 

ब्राह्मण-मन्‍्यों में भी झतपथ-ब्राह्मण (१।८।३।६) के एक संदिथ स्थल को 
छोड़कर वर्ण के श्र्थ में प्रभूतत जाति” शब्द हमको नहीं मिला है। 

वंदिक धारा दे हारा में वर्ण-व्यवस्था क्री उबत क्त्रिमता का कहाँ तक हाथ 
था, इसका विचार हम अगले परि्छेद में करेंगे । यहाँ तो हमें यही दिखलाना 
है. कि हमारे समाज में प्रचलित वर्ण-व्यवस्था, चाहे वह श्रच्छी हैं था बोष-पूर्ण, 
परम्परथा बहुत-कुछ बंदिक धारा की ही देन है। | 

एतिहासिक वृष्ठि से हम उसकी नितरां उपेक्षा नहीं कर सकते । उसके 
साथ आदशों और इतिहास का सम्बन्ध रहा है। भारतवर्ष के सतत-परिवर्तततील 


अलेवल्ब)]०१0०७ १) 03 पं ०(0००कीनन+न0०-२की- ०२)००-)-२००(९)०००००-० कल) ०१0० ०९५)-००५७/०७६)-२००(३-००-६०००)०००-क्रैट ६0० ००()०००पलत्य>- ४० >दीत्न 
९, इतिहास-पुराण में सैकड़ों उदाहरण वर्ण-परिवर्तन के दिये हुए मिलते हैं। गोत्रों 
तक ने अपना बर्ण बदल डाला। इस सम्बन्ध में भागवत (६॥२,३,२१); 
महाभारत, आदिपय (१३७१४); हरिकंापुराण (११।६५६)॥ 
महाभारत, वनपर्च (२१२॥११-१२); सहाभारत, शह्यपर्वे (४५०१-११) 
शादि झादि देखिए । 
देखिए-.« गटाकामों है जापाली जवाजां मातरसासब्णपांचओ क्रद्वा्र्य भवति' 
विव्स्याशि फिमोप्तेशभस्मीति १0१ सा हैममुबाच  नाहमेतदेद, तातत 
भर गोवरस्त्वमाति । महुएँ चरन्ती परिचारिणी यौवतने त्वामजभे । साहमेतल्त 
धंद यद्गोअस्त्वप्प्ति,. (छात्योग्योपनिंगद्‌ ऊं३४:१-२) 


कक 


१५२ भाश्तीय बंस्कृति का घिकास 


लम्बे इतिहास में उसने भ्रच्छा-बुरा दोनों प्रकार का प्रभाव दिखलाया है। उसे!" 
प्रारम्भ, स्वरूप और क्रमिक विकास को वेदिक थारा के अध्ययन के बिना हम 
नहीं समक्ष सकते । 


मिशचय ही घोर कृत्रियता के अपने वर्तमान रूप में बह झागे नहीं 

चल सकती | किसी व्यवस्था के झूप में वह पहले ही भर चुकी है। 

उसमें न तो छाब कोई वास्तविकता है, वे कोई आवशबाद ॥ आज उसके 

रूप में यदि एक और सिथ्या प्रभिमान है, तो बूसरी ओर घोर अपसाब और 

शआात्मतलानि । जीवन के संघर्ष में उसका कोई वास्तविक योग-वाल शी 

नहीं है 

हमारा कतेंव्य है कि राष्ट्र के पुरननिर्माण में पूर्वोक्त वैदिक आदशों से 
प्रेरित वास्तविक वर्ण-व्यवस्था के सिद्धान्त से काम लें, जिससे देश के प्रत्येक 
व्यक्ति को अपनी स्वाभाविक उदात्त प्रवृत्तियों के आधार पर पूर्ण विकास 
का अवसर प्राप्त हो सके। यह तो प्रत्येक अवस्था में परम आवश्यक है कि 
वतेमात कृत्रिम वर्ण-व्यवस्था (जो वास्तव में अव्यवस्था ही है) के नाम पर 
ने तो किसी के विकास में बाधा डाली जाएं, ने भिध्या अभिमान के कारण 
किसी को तुच्छ समझा जाएं, और न उसके कारण हमारे चरित्र में “फ््त- 
शाकता | नहिडीवा:” के अनुसार किसी प्रकार का मानसिक पापण्ड, छाद्य या 
दैधी-भाव हो । 

ऊपर | हमने वैदिक आ्रादशों से प्रेरित वास्तविवा बर्ण-व्यवस्था' का उल्लेख 
किया है। इसका पअ्रभिप्राथ यही है कि उसका भौलिक आधार मानवता के 
सम्मान और गौरव की भावना पर होना चाहिए। भरुष्य का स्थान वृश्य 
जगतू के समस्त प्राणियों से ऊँचा है। वैदिक मस्त्रों श्रादि में भ्रतेकत्र मानवता 

गौरब की चर्चा है।' वेद में बर्णों के स्वरूप को विरादू पुरुष के अज्ञों से 
आलंकारिक उत्पत्ति के रूप में बतलाया गया है, यह हम ऊपर दिखला चुके! 
है । उस बिराद पुरुष की प्रति-मूर्ति मानव के रूप में ही बतलायी जा सकती 
है। इसलिए मनुष्य मनुष्य है, इसी में उसका अद्वितीय, महत्व निहित है। 
इसीलिए वास्तविक बर्णे-व्यवस्था' का तात्पय' मानवता के गौरव की भावत्ता को 
पृष्ठ करने में ही हो सकता है, न कि उंसके प्रति किसी प्रकार की हीन-भावना 
के प्रश्तार में । 
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१. देखिए---“अहसस्मि सहमान उत्तरो नाम भूस्याव्‌/ (अधथर्व० १२१५४) | 
“बहा विशवस्ष भूतस्थाहमस्मि यदास्तभः (अ्रधवे० ६।५८।३) । “पुरुषों थे 
मंजापतेनें विष्ठभ्‌” (रातपथ-ब्रा।० २।२।१॥१) । 





वैधिक धारा की वेस श्प्र्शृ 


+*. उपर्युक्त दृष्टि: से वास्तविक वर्ण-व्यवस्था में तीच-ऊंच की भावत्रा के लिए 
कीई स्थान हो ही नहीं सकता। पर चिरकाल से हमारी कृत्रिम वर्ण-व्यवस्था 
ते इसी भावता को पुष्ठ किया है और मानवता के गौरव की भावना के कुचलते 
में ही अपनी क्तकृत्यता दिखलायी है ! 
बेदिक (अ्रथवा वैज्ञानिक) वर्ण-व्यवस्था मानवता के संमान और उसके 
अबाधित विकास के सिद्धान्व पर आश्रित है। उसकी दृष्टि में ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य” और 'शूद्र इन रूढ़ अ्रतएवं निर्जीब और निष्माण झब्दों का कोई विशेष 
»» महत्व नहीं है। महत्व है. केवल उनके वास्तविक अ्भिप्रायों का और मौलिक 
आदशों का। 
इसी श्रर्थ में वर्ण-व्यवस्था का सिद्धान्त वैदिक धारा की वास्तविक बेन कही 
जा सकती है। 


चातुराशस्य-वपवस्थों 


चातुव्॑य॑-व्यवस्था के समान ही चातुराश्रम्य-व्यवस्था का भी प्रारम्भ वैदिक 
धारा से हुआ है, ऐसा कथन प्रायः हमारे प्राचीन धर्मझ्ञास्त्र श्रादि के साहित्य में 
मिलता है। इस विषय में विशेष विचार हम ओऔपनिषद घारा के प्रसंग में 
कर्सो । पिछले परिच्छेद में हमने कहा है कि कम से कम मल्त्र-काल में चारों 
आश्रमों की व्यवस्था का प्रारम्भ नहीं हुआ था। उस प्रसद्भ में हमने बहाचर्य 
और गृहरुथ इन दो पआ्राश्रमों के संबन्ध में वेद-मन्‍्त्रों के उत्कृष्ठ और भव्य विचारों 
को भी विखलाया है। 

वास्तव में उबत दोनों आाश्रमीं के उत्कृष्ट आवश-वाद को हम वेदिक धारा 
की बहु-मूल्य भर श्रद्भुत देव कह सकते हैं। 


' अह्माचयं-आश्रम 
ब्रह्मचर्थ की महिमा का बड़ा हृदय-स्‍्प्शी वर्णन अ्रवेत्रेद के एक पूरे सूबत 
(११॥४) में दिया गया है, यह हम पिछले परिच्छेद में बतला चुके हैं। 
ब्रह्मचय (का आरम्भ उपतयत तथा वेदारम्भ' संस्कारों से होता था। उप- 
तयत के समय बालक प्रतिज्ञा करता है।+- 
शामे क्रतपते ह्र्त उरिष्याभि ते प्रग्रवीभि तत्शफेयम । 
पेनध्यीसम । इनभहनवेतात्सत्पपनि ।. (मस्त्र-आ्ाह्मण १॥६।६) 
श्र्थाव, है ब्रतपते अग्नि-देव ! में अनुत अथवा अशान से सत्य अथवा प्रकाश 
की ओर जलवा चाहता हैँ। आज से यही भेरा बत होगा इस. व्रत को 


श्प््ड भारतीय संस्कृति का धिक्ार् 


पुर्णकया गाज़न करता हुआ उन्नति के मार्ग पर बराबर अग्रसर होता रहें, यही* 
परी प्रार्थना है। श्राप गुझे इस व्रत पर बराबर आरूढ रहे का सामथ्य प्रदान 
करें । 
भिन्न-भिन्न दैवी झवितयों से--वायु, सूर्म भशौर चंद्रमा से-ओर भ्रत्त में 
ब्षतलां क्तपति! परमात्मा से बहू यही प्रार्थना करता हैं । 
उसी अवरार पर आचार्य उस बालक को अपने संरक्षण में शेता हुशा 
कहता है।-- 
सम क़ले ते हुदय बधासि संग्र चिंत्तमनु चित्त ते अ्रस्तु ॥ 
मम वाचमेकसना जुघस्व ब्ृहस्पतिष्दूवा मियुनकत महा ,॥ 
(पारस्कर-गुह्रूत्त २२) 
अर्थात्‌, 
ग्रे ब्रत में तुम्हारी आस्था हो! 
तुम्हारे बियार मेरे विचार के अनुकूल हों ! 
मेरे कथत' को तुम एक-मन' होकर सुनो ! 
विद्याश्रों के प्रेरक भगवान्‌ तुमको गुक्षमें अनुरकत करें ! 
ग्न्त में भरावायादि सब मिलकर बालक को आशीर्याद देते पैः- 
तव॑ जीव शरबः छा वर्घभामः । 
श्रायुष्पान तेजस्वी वर्नेस्थी भूया। ! 
अर्थात्‌, तुम बराबर उन्नति के भार्ग पर चलते हुए सी वर्ष की आयु को 
प्राप्त करो। धुम तेजस और व्चेसू को प्राप्त करो और पूर्ण भ्रायू को प्राप्स 
होओझी ! 
वेदारम्भ के अवसर पर आचाय॑ ब्रह्मचारी को जो उपदेश देता है उसका 
कुछ अंश यह है:--- 
कर्म कुछ। दिला भा स्वाप्सी:। शझाचार्याधीनों अवाध्यत्राधर्भा- 
चरणातू । नित्य युक्‍ताहारविहारवान्‌ विद्योपाजेने ले यत्लवान्‌ भव । 
अर्थात्‌, सदा कर्मशील, बसी । दिल में मे सोभी । अ्रधर्माचरण को छीड़काश 
आचार्य के अधीन होकर रहो। शआ्राहार-विहार में यथोचित मियमों का पालन 
करते हुए, सदा विद्योपार्जन' में यलशील रहो । 
... इस प्रकार ,बह्मचर्ष-प्राश्नम में श्रम श्रौर तपत्या का जीवन व्यतीत करते 
हुए, भौर झाचायें के स्वेह-सूलक्ष अनुक्षासत में रहते हुए, दत्तचित्त होकर, विधो- 


वैदिक घार। की देश १४६ 


कीजिये करने का आदर्श रक्ला गया था ।' गुरु-शिप्य का संबन्ध पिता-पुत्र के 
संबन्ध से भी कहीं अधिक घनिष्ठ और स्वेहमय होता था। सहलसों वर्षों तक 
भारतवर्ष में वैदिक धारा के इस गहान्‌ शादश का अनुसरण किया जाता रहा । 
उसी के परिणाम-स्वरूप भारतवर्ष के अमूल्य श्ौर अद्वितीय प्राचीद महान्‌ वाह मय 
की सृष्टि हुईं श्रौर वह बहुत-कुछ श्राज भी सुरक्षित है। 
देश के सामने आजकल जो अत्यन्त कठिन शिक्षा-स्मस्या घोर-छूप में उप- 
स्थित है उसका एकमात्र समाधान, हमारी समझ में, वेदिक धारा के बहाचर्य- 
« लाभम के अमन्‍्सप:अधाव आवशें में निहित है। वह आद्श आज की परि- 
स्थिति में किस रूप में कार्यान्वित हो सकता है, यह शिक्षा-श्ास्त्र के विशेषज्ञों 
के विचार का विषय है । 


गृहस्थ-आश्रल 


गहस्थ-आश्रम के विषय में भी वंदिक धारा के संदेश या बेस के रूप में, जो 
कुछ ऊपर कहा है उसके अतिश्कत, एक-दो और बातों की, श्रोर विशेष ध्यान 
देने की झ्रावश्यकता है। वे ये हैं-- 


इधर चिरकाल रो हमारा गुहस्थाक्रम श्रौर बेवाहिक जीवन आवर्श-हीन-सा 
रहा है। स्त्री-जाति का पद भी बराबर गिरता गया है। हमारे दार्शनिक 
ग्रत्थों तक में स्‍त्री को घर की अन्य उपभोग की सामग्री की रामानता दी 
गयी. है।' स्थ्री के विपय में अनेक प्रकार के दुर्वचनों से हमारे इधर के ग्रन्थ 
भर-पूर हैँ। 
इस' विषय में यह स्पष्ट कर देने की झ्रावश्यकता है कि वैदिक धारा को 
संदेश इस संबन्ध में बिल्कुल इसके विपरीत है। पिछले परिच्छेद में दिखाये 
गये विवाह-संबन्धी भन्‍्त्रों से यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती है। इसी 
बन्ध में मिस्तलिखित बचनों को भी बेखिए:--- 
जायेदस्तस । (कुगू० ३॥४५३।४) 
अर्थात्‌, पत्नी ही धर को बनाती है, या उस्चका सर्वेस्व होती है। 
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सग्पेत पितरं भातरं च तस्मे म पुछेत्कल्नच्यगाह ॥” (निरुकत, २।४] 
. २. वैक्षिए--मिनसंस्थावि संत्ाररम- प्रतीकाराद अनोनस्त्रीपाशभोजनविलेवन- 
.. बस्थायक्षारादिविवण्संग्राव्यिरणय: सुंकरः ।” (कॉत्यवल्वफोगृरी १) 


१५६ भाश्तीय संस्कृति का विद्ास 


शर्थों' हु था एप आत्मनों यज्जाया |... हर 
यावज्जायां व्‌ विन्दते,.उासवों हि ताबड्भूबति। 


(शतप्थब्राह्मण ५२११०) 


अर्थात्‌, स्त्री [पुरुष का अर्द्ध-माग होती इस लिए जब तक पुरुष स्त्री 
को नहीं पाता है, तब तक उसमें पूर्णता नहीं श्राती । 


पुरुषों. जायां वित्वा कृत्स्वतरसिवात्मानं भन्यते । 
(ऐतरेयारप्यक १३४५) 


श्र्थात्‌, स्त्री के बिया पुरुष के व्यवितत्व में ग्रधूरापत रहता है। पत्नी को 
पाकर ही उसमें पूर्णता आती है। 

वेदिक कर्मकाण्ड के संवादन' के लिए पति-पत्नी दोनों का साथ होगा झाव- 
रेयेदी संगझ्ा जाता था। वास्तव में 'पत्नी' शब्द का अर्थ ही यह है कि णो 
पति के साथ में यज्ञों का संपादन करे ।* 

पस्कृत भाषा का नियम है कि कई शब्दों के दर्द शमास में अ््यहित (जो 
अ्रधिक सास्य हो) वाची शब्द पहले रहता है ।' “माता-पितरी” में 'माता' शब्द 
इसीलिए पहले आता है। यही कारण है जिससे आजकल भी हम 'राधाक्ृष्ण', 

ताराम, गौरीक्षकर' श्रादि समस्त शब्दों में राधा' श्राद्वि शब्दों को पहले 

रखते हैं । 


अभिप्राय यह है कि वैदिक धारा के अनुसार स्त्री का पद एक प्रकार से 
पुरष से भी ऊचा माना जाता था।' बह भावना अब भी श्रतेक छूपों में हमारे 
साहित्य और भाषा में सुरक्षित है। 
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१. देखिए---प्त्युनों यज्ञसंयोगे” (पाणिनि-सूत्र ४।१।३३) 

२. वेखिए---“पझ्रभ्याहित॑ च॑ पूर्व. निषततीति वक्‍्तव्यस्‌ ॥ सावापितरी (” 
(पाणिनिन्यूश्न २३२३४ पर वातिक) | 

३. बैदिक-काल में स्त्री का पद श्राज-कल की अपेक्षा कहीं ऊँचा था, इसके प्रमाण 
पिछले काल के धर्मशास्त्र के ग्रत्थों में भी मिलते हैं। उदाहरणार्थ, 
स्मृतिचन्दरिका, संस्कारकाण्ड, पृष्ठ ६२ पर यम के नाम से उद्धृत, नि्म-लोक 
को देखिए--- 


पुराकलपे तु नारीणां सौब्जीबन्धमसिष्यते । श्रध्यापतत तर वेदाता 
सावित्रीकचन॑ तथा ॥” 


भेधिक बारए की देख १५७ 


4 स्त्री जाति के ५४ अं : -के 
स्‍त्री जाति के विषय में वेदिक धारा की इस भावना को पुत्रजींवित करने 


की आवश्यकता है। 
पिछले परिच्छेद में वेवाहिक मन्त्रों के आधार पर हम दिखला चुके है कि 
गृहस्थाध्म का बड़ा भारी उत्तरदायग्रित्त है। साथ ही मन्‍्तरों में यह प्रार्थना है 


कि पति-पत्नी को जीवन-पर्यन्‍्त साथ रहकर गुहस्थ-धर्म का पालन करना 
चाहिए । 


6. जहाँ तक वैदिक कर्मकाण्ड का, विवाह-संस्कार का, और वैदिक संहिताओं 
का संबन्ध है, यह स्पष्ट है कि बेदिक-धारा का सन्देश गृहस्थाश्रम तक समाप्त 
हो जाता हैं। उसमें बानप्रस्थ और संन्यास आश्रमों के लिए कोई स्थान नहीं 
है । इन दोनों झ्ाश्ममों की प्रवृत्ति औपनिषद धारा के प्रभाव-वश हुई होगी, 
जैसा हम उस धारा के प्रसज्भ में दिखलाएँगें। 


इसमें सत्देह नहीं कि गृहस्थ-झाश्रम में रहते हुए अपने कर्तव्यों के करते में 
मनुष्य को त्याग, तपस्या, श्रम आदि के अत्यन्त कठित ब्रतों का पालन करता 
पड़ता है। अनेक प्रकार से राष्ट्र और समाज की उन्नति और रक्षा में सहयोग 
देना पड़ता हैं। महान्‌ से मंहान्‌ नेतिक आादशों के अनुसरण का अवसर मिलता 
है। इसलिए बेदिक घारा के श्रभुसार श्राभीयत साथ में रहकर गुहस्थ-धर्म के 
गहान्‌ उत्तरदायित्व' का निर्वाह करना ही पति-पत्नी का महान्‌ कर्तव्य है । 


यह ध्याव में रखने की वात है कि वैदिक धारा के अवर्तेक ऋषिलोग, 
जिनको वेद-सम्त्रों में 'पथ्िकृद' और 'लोकक्ृद' कहा गया है, सब के सब गृहस्थाश्रमी 
होते थे । ऋषियों के दाम्पत्य की कथाश्रों से पुराण भरे पड़े हैं। वेदिक धारा के' 
काल में किसी संन्यासाश्रमी ऋषि की कथा हमको विदित नहीं है । 
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१, इस सम्बन्ध में इस प्रमाणों को भी देखिए--ऐकाशर्एं त्थाचार्या शप्रजनवत्ा- 
दितरेषाम्‌...” (बौधायनघर्ससूअ। २।६।११।२९६-३०) । “एतहे जरासययें शर्म 
यवस्निहोत्रमू । जरया था होवास्मान्‌ मुच्यस्ते सुत्युता वा” (शततपंथब्रा० 
११५४।१११) । स्थायसुत्र के ४।१।४६ से ४४१६२ तंक सूत्रों में और उनके 
वात्स्यायन-स्ाष्य में भी इस जरास्यबाद पर विचार किया गया है। सुख्यतः 
ओऔपनिषद धारा. के प्रमाणों के आधार पर ही वहाँ जरामयंवाद तथा ऐकाश्रम्य- 
बाद का खण्डन करके चातुराश्रम्थ-सिद्धान्त की स्थापना की है। उससे भी 
हमारे इस प्रतिपादन की, कि मल वैदिक घारा में वानप्रस्थ तथा संन्यास का , 
विधान नहीं था, एु्िणि ही द्वोती हैं । 


श्प्द भाश्लीय संस्कृति का निजात 


एक प्रकार: से भगवधूगीतत का भी यही संदेश है।' 

अपने कतेव्यों से घबड्ाकर, ब्रमाज को हेव सापशकर, कैबल अपने व्यवित्त- 
गृत संप्ावित कल्याण की भावना थे सॉन्यासान्प्राक्षाअहण प्रोग्ेंण अनार्गण्णता में 
ही पर्यवरसित होता हैे। औपतिपद पारा के प्रसद्धा में इस पश्ग पर हम पृ: 
विचार करेंगे । । हे न्‍ 

गृहस्थाक्षम की उपर्पक्त उतरवासित्व-यूर्ण भावना भी जैदिक घारा की एक 
महान्‌ देन है और हमारे आदर्श-ह्वीव बर्तगान गृहस्थ-्णीवन के लिए एक पवित्र ॥ 
संदेश है । 


साहित्यिक देन 


कार सिभिन्न क्षेत्रों में वंदिक घारा के अंगाव और देव का हमने बर्गग' शिया 
है। गाहित्यिक दृष्टि से वैदिक धारा की देगा का शहर्व उ्तनें से थिगी ॥ काग 
नहीं हैं। 
पाचन परिच्छेद में हमने जेविक-घारा के माझ् मय की हपरेशा को फिपलाया 
हैं। उत्त ाद्ममय में थे यदि हूम केबल ऋषिद का हो जो हें, तो बाका भी 
महत्त गधार के किसी भी आचीष स्मारक शे कहीं अधिक है। वे फबज अपनी 
अत्यच्त ब्राचानता के ही कारण, थे केबल अपने साहित्यिक या भाषा-विश्ञात 
बत्धी महत्त्व के ही कारण, घपितु मनुष्य-जीवन में तवीसन प्राणपक भीएश आशा 
भय हफूति को देने वाले श्रपनें शावेभीम और सार्वकाल्षिक शंदेश के सारण भी 
भारतवर्ष के। लिए तो उस समरुत वाह्मय का अनेक दृष्टियों से बड़ा भअहल्व है 
उसी वाह्मथ में फाणिनि मुत्रि की श्रष्टाध्यायी जैसे अख्ू त प्रस्य॑-रत्त भी सम्गि- 
लित हूं, जिपकी अपने-अपने क्षेत्र में उत्क्रटता विदेशी विद्वानों फी आज भी 


- आश्चर्यान्वित करती है 


परन्तु बैदिक धारा की. साहित्यिक देस और प्रभाव का क्षेत्र उप्तके अ्रपगे 
वाइसय से ही परिमित नहीं है । बैंदिक वाह्ममय के अ्रतिरिकत भी, संस्कृत 
साहित्य का जो भहानु विस्तार हुआ है उस पर पी साक्षात्‌ अवबा असाक्षात्‌ 
हुप से, वेदों का तथा बेदिक धारा का महान प्रभाव गड़ा उवाहरणार्थ, 
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१. देखिए--किस्पानां कर्षणां स्पा संन्यास कबयों चिदु। ... पशवाजतप:- 
कस ते त्याज्य कार्मम्रेव लत । बज्ञों दान तपरचैब पावनाति सत्ीक्षिणाम ।। 
एताम्यपि सु कर्माणि सऊू त्यकत्वा फल्ामि ते। कर्तव्मातीति में“पार्ष 
निश्चित मतमुतसम्‌ ७! (गीता श्या९, ५-६) रा 


जैविक धारा की देन १भ्र३ 


कि 


# आयुर्वेद, धर्मुवेंद, गान्यबै-त्रेद श्री श्रवज्ञास्त्र, ये चार उपकेद माने जाते हैं। 
$» उपवेद' शब्द से ही इनका वैदिक आधार या संवन्ध स्पष्ट है। प्राचीन परम्परा 
के अनुस।र भी इनका क्रम से ऋग्वेद, बजुवेंद, सामवेद शोर अथर्ववेद से संबन्ध 
माना जाता हैं। कौटिए्य के अक्र्मेशास्त्र का विम्तलिखित इलोक प्रसिद्ध है-- 
व्यवस्थितार्यमर्वाद: कृतवर्णाभमस्थितिः । 
तअथ्या हिं शक्षितों लोकः प्रसीदर्ति भें सीदति ॥॥ 
(थर्थशास्त्र, विधासमुद्देश ) 


ग्र्थात्‌, आय-मर्थादाएँ जिसमें व्यवस्थित हैं, वर्ण-घर्म और प्राश्षम-धर्म जिसमें 
पाने जाये हैं, जो बेडों से रक्षित है, ऐसा लोक प्रयत्न ही रहता है, दुःख को वहीं पाता । 
उपनिषदयों के जगभिद् पहान साहित्य का बैदिक धारा से घतिष्ठ संवस्ध 
है। प्राबीष परछास तो उप्तको वेदों में ही सम्मिलित मानती है। 
दारनिक साहित्य में आस्तिक' कहें जाने वाले छहों दर्शनों का वेदिक-बारश से 
संबर्त इसी से स्पप्ड है कि ये प्राय: बेदिक परम्परा को पुप्ट करने के लिए ही 
बने है, या, करसे कम, वेदों का प्रामाण्य भानकर ही चलते हैं। 
पुराण और वर्ततास्त्र का विस्तृत बराहित्य भी, बाहे उम्तका प्रतिपाद कुछ 
»की हो, बराबर वेदों की महिमा के गीत गाता है। यही बात शमाधण भौर 
भहामारत के रांवत्ध में मी कही जा सकती है। भागवत का निर्माण बेदों और 
जपन्तिषदों के शार से हुआ है, इस धारणा का उल्लेख हम ऊपर कर चुके हैं । 
नाह्य-ाएशब्र का आपवाततः वेदों से कोई संबन्ध नहीं दीखता । तो भी उसके 
ग्रर्थकार का कहना! है-- 
साट्यवेद॑ ततालके. चतुर्वेदाडसंभवभ । 
जग्नाहु पाठचमुस्वेदात्सामस्यों गीतसेव च॑ । 
यजुर्वेदावभिनयान्‌.._ रसानाथवंगादपि ॥। 
(साट्यजास्त्र १।१५, १६) 
अर्थात, पाठ्य को ऋगेरेद से, गीत को सामवेद से, अभिनयों को यजुवेंद से 
और रफों को अवरवेवेद से लेकर नाट्य-वेद की रचता की शयी है। 
इसी अ्रकार, तस्वज्ञासत्ष का बहुत-कुख आधार शआभर्ववेद में है, ऐसा कहा 
जाता है। . ा । 
8 आध्यवात्रिक् जाहिता में भी बहुत अश तक वेढों के पागाणय को धागा जाया है । 
उनके जुबानी का रियत्न प्रायः महू शहुता है कि सवा आने-य्रार्म गिशामन्‍्त 
वेदनझाध हैँ वा गह्ीं हे ' 


लज्ग्पे 


१६० मारतीय संसकृति का विक्ात 


भारत की विभिन्न प्रान्तीय भाषाओं में जो धारिक, साम्प्रदायिक या दा्श 
निक साहित्य लिखा गया है उसका भी, इसी प्रकार, बेंदिक धारा से किसी-न-किसी & 
रूप में संबन्ध दिखलाया जा सकता है। 

तात्पर्य यह है कि अच्यान्य क्षेत्रों के समान, साहित्यिक क्षेत्र में भी वेदिक 
धारा का व्यापक प्रभाव दिखलाया जा सकता है! 

उपसहार 
, जो कुछ ऊपर कहा है उरासे स्पष्ट है कि भारतीय संस्कृति के विकास रे» 

अपनी भअ्रद्धुत देव के कारण वेदिक धारा हम भारतीयों के लिए, सच्चे श्र्थों में, 
सर्वदेवः संद्भिभाव की वस्तु रहेगी। भारतीय संस्कृति की दृष्टि से वेद ऐसे 
प्रकाश-स्तम्भ हैं जिनकी ज्योति सदा ही हमारे जीवन' के लिए मार्म-प्रवर्शन करती 


रहेगी ।' 


नी « दम 
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१. तु० “स्तुता भया वरदा वेदसाता प्र चोदयन्ता पावमानी विजानाम ४ह 
(भ्रर्व० १६७११); तथा “मेघामहूं प्रथा अ्वाण्वती ब्रह्म॑जूतामुधिष्दुन ' 
वाम्‌ । प्रपीतां अह्मवारिभिवेवासामब्स हुवे ॥! (अथरवे० ६१०८२) । 


ग्यारहवाँ परिच्छेद 
वैदिक धारा का हास 


पिछले परिच्छेदों में बैदिक धारा का जो वर्णव दिया गया है उससे भारतीय 
संस्कृति के विकास में बैदिक धारा का शअ्रद्वितीयः महत्त्व स्पष्ट है। न केवल 
जीवन में सुखद, स्वस्थ, भव्य और स्वर्गीय भावना के माधुग-रस का संचार करने 
वाली अपनी झखझ्ू त दाशनिक दृष्टि के कारण ही, थे केवल अपनी झवात्त सैतिक 
भाषनाओं के कारण ही, न केवल मनुष्य-जीवन के क्तैव्यों के विषय में अपनी 
व्यापक दृष्टि के कारण ही, अ्रपितु भारतीय संस्कृति के विकास में अपने बहुमुखी 
व्यापक और शाश्वतिक प्रभाव के कारण भी, वैदिक धारा, निस्‍सन्देह, सदा के लिए, 
हमको ही नहीं, किन्तु समस्त मानव-जाति को भी, प्रेरणा भौर प्रकाश देनेबाली रहेगी । 
यह आश्चर्य और खेद का भी विषय है कि उक्त उत्कृष्द गुणों से युक्त होते 
पर भी, वेदिक धारा शाज चिरकाल से एक जीवित परम्परा के रूप में हमारे 
देश से विलुप्त-सी हो गयी है। 
भारतीय संस्कृति की प्रगति और विकास पर विचार करते हुए ऐसा स्पष्ट 
दिखायी देता है कि वैदिक घारा, जिससे व्यक्त रूप में भारतीय संस्कृति का आरंभ 
होता है, भागे बलकर, विनशन-अदेश में ऐतिहासिक सरस्वती नदी की तरह, 
प्रायेण लुप्त हो जाती है और उसके स्थान में श्रत्य घाराएँ बहती हुई दीखती हैँ । 
भारतीय संस्कृति की प्रगति श्रौर विकास को एक श्रविष्चिन्न घारा- 
वाहिक जीवित परध्परा के उप में समझने के लिए, और साथ ही वैदिक 
धारा के शनन्‍्तर श्रानेताली धाराओं के उदय को, सात्कालिक परिस्थिति की 
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, १, सातवें परिच्छेद का प्रारस्म देखिए।.. 
११ 


१६४ भारतीय संस्कृति का विकास 


प्रावइ्यकता के रूप में, बुद्धिगत फरने के लिए यह आवश्यक है कि हुम 
उन कारणों का पता लगाएँ जितसे वैदिक घारा का अपता प्रवाह भन्‍्व पड़े 
शया शोर भारतीय संस्कृति फे भवाह में एक नया वेश लाने के लिए 
नई घारा था घाराझों के पोग-दाव की श्रावद्यकता हुई । 
इस परिच्छेद में हम मुख्यतः यही दिखलाना चाहते हें । 
बेदिक धारा के छास के कारण 

जसा हम पहले कट् चुके हें, किसी ऐतिहासिक विकारा था छास के 
अध्ययन में हमें प्रथम्ततः उस के अपने श्रम्दर के कारणों फो ही हैहना 
चाहिए । इसलिए स्वभ्ाववः वैदिक घारा के छाप और भन्दता के कारणों 
को हमें वेधिक घारा में ही देखने का यत्न करना चाहिए । 


याजशिक कर्म काण्ड का भोलिक रूप 


सातवें परिच्छेद में बंदिक धारा की तीन अवस्थाओं को दिखलाते हुए हमने 
कहा हैं कि वैदिक धारा के ह्वितीय काल में, जातीय जीवन की रुष्यवर्थित और 
पुसंगठिक्ष करने की प्रवृत्ति के आधार पर, याज्ञिक कर्मकाण्ड का, एक विशिष्ट 
कर्मकाण्ड के झूप में, प्राराण हुआ था। वंदिक धारा के तृतीय काल' में छझगी 
बेदिक (या श्रीत) कर्मकाण्ड को व्यवस्थित किसा गया । ह 
बेदिक धारा के उत्कर्ष के विलों में शाज्षिक कर्मकाण्ड ही उसका भहानर प्रतीक 
साना जाता था ॥ 
याज्िक प्रथा का विकास आरये-जनता की अन्तरात्मा से हुआ था।। उस 
समय उससें स्वाभाविकता और सार्थकता विश्ववान थी। श्रद्धा, भकित और 
उल्लास की भाषताओं का सुर्तीकरण ही उसका आधार था। 
डपन सत्क्ष के दिनों से भी वह समस्त आर्यजाति के जीवम को प्रतिविस्थित्त, 
करती थी ः 
उसकी सारी व्यवस्था में ब्रह्म, क्षेत्र और विश का (पीछे से बाह्षपणों, क्षत्रियों 
भीर वेश्यों का) पदे-पदे सहयोग स्पष्टतया दिखायी देता है। यहाँ तक कि याजिक 
मन्‍्त्रों के छुन्‍्दों का और याशिक देवताओं का भी उक्त तीमों बर्णों के भ्राधार पर 
वर्गीकरण किया गया था। उद्ाहरणार्थ, गायत्री, तिष्टुमू शौर जगती इस बेदिक 
छतों का संबन्ध क्रमशः बहा, क्षत्र शौर विश से समझा जाता था।' इसी 
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बंदिका घाशथ का हा १६३ 


च्ा 
तरह, अग्नि, इख्ध और मश्तों का (तथा अन्यान्य देवताओं का भी) संबन्ध ऋमशः 
'उक्त तीनों बर्णों से भाना जाता था।' 
इसका शअ्रर्थ कमसे कम यह तो है ही कि याज्ञिक कर्म-काण्छ' में समस्त आार्य- 
जनता का ममत्व और सहयोग था। उस समय के यज्ञों को केवल ब्राह्मणों की 
देव-पुजा ही न समझना चाहिए। उनमें प्रार्य-जनता के सब वर्गों के लिए श्राक- 
पण, रब्जन और भनोविवोद का संभार रहता था। उदाहरणार्थ, चाजपेय-बाग 
में मध्याद्ष में 'रथों की दौड़ा (--श्राजि-घावसभू), तामक विचित्र दृश्य उपस्थित 
होता था, जो इस थज्ञ का प्रधान अज्ज माता जाता था। राजसूब-यज्ञ में द्यत 
का पिधान' है।' इसी प्रकार अह्वमेघ-यज्ञ में पार्प्लिच-नामक' उपाण्यात (था 
कहानी) अनेकों दियों तक चलता था। उसमें सारी प्रजा, स्त्री और पुछुप, 
युवा शोर वृद्ध, आकर इकट्ठे होते थे । वीणा बजावे-वालों के झूँडों के शूँड श्रा जुटते 
थे। इस प्रकार के नाना-प्रदर्शनों से युक्‍त उस दिनों के यज्ञ, पूजा के स्थानीय होने के 
साथ-राथ, श्राज-कल के नाठकों भश्रौर 'सिनेमाओ्रों' आदि का भी काम करते थे | 
उनमें जिन वैदिक मंत्रों का श्रयोग किया जाता था उनमें उपयुक्तता के साथ-साथ 
सार्यकता या वास्तविकता भी रहती थी । उनको कहने वाले और सुनने वाले भी इसी' 
तरह सगगते होंगे, जरे श्राजकल के नाटकों में पात्रों के वचनों को सब समझते है । 
.] 
तिम्तन-लिमझित ब्वंस उसी समय के यश के स्वरूप को प्रकढ करते है-- 
“उजमानों जे यकज्ष/” (ऐेतरेय-ब्राह्मण ११२८) 
गर्थातू, यजगान का स्वरूप ही यज्ञ में प्रतिफलित होता है । 
“श्रात्मा वे यज्ञस्प यजमानोडड्भरान्यूत्विजः” (शतप्थ० ६।५॥२।१६) 
ग्र्थातू, यजमान ही यज्ञ का आत्मा होता है। ऋत्विज्‌ भ्रज्ध होते हैं। 
,..यत्र पंष व मजमानवल्ञो संबति, कल्पत एवं यज्नोएपि । तस्वे जनताये कल्पते 
यत्रव॑ विद्यामु यजमानों वशी यजते ।”/ (ऐतरेय-आरहाण ३।१३) 
अर्थात्‌, यज्ञ में तभी तक वास्तविकता रहती है जब तक वह विद्वात्‌ यजमाल की श्रनु- 
कूलता या अभीमनता में रहता है । उसी दशा में वह जनता का हित संपादन कर सकता है । 
७ न >ह-_रीलनी- महक +-१2००२)००१) ०,0०० हु०नरी न. 0+4+0००मी-बन१० ०0००० ००नीन०५३००0-/0:+0-०प००२)०००००००५००१०-०१७०००००५ 
ते ' $/. हि ह ' 'ज्च से. चरुणों पिश्ी 
१, तु० ब्रह्माग्चि:/ (शतपथब्रा० १।३।३।१९) । क्षत्र व है! | 
कग्तः (शतपथ० २।४।२६) । क्षत्रे वा इसों विज्ञो ससतः” (शत्तपथ० 
२५२२७) । द्िहा वा प्रग्तिः क्षमसिस्र:ः॥ (शतप्थ० २।श।४ी८) । 
देखिए---आतपप-अह्ाम (५१४) । ' कै ः 
३. देखिए--शतप्तवष-ब्राह्मण (५॥४॥४२३) | 
४. देखिए---शतबय-आह्ाण (१३४३) । 


हु 


था 


ट 


१६४ भाश्तीय संस्कृति फा विफास 


याज्षिक कर्मकाण्ड का अपकर्षे 


धोरे-घीरे थज्ञों में जतता का वास्तविक सहयोग और सार्थकता घटने लगी। 
भावता का, जो कि फिसी भी कर्म सें प्राण-स्थाचीय होती है, विलोप होने 
लगा। इसी से उनमें यास्त्रिकता का छझप आने जगा। उनसे परोक्ष-बाद आर 
जाहूपने का प्रभाव बढ़चे लगा। श्र्थ के स्थान भें मस्त्रों के गाब्दों को ही 
शमिकाधिक महत्व दिया जाने लगा। 
ऐसा समझा जाने लगा कि यज्ञों में जो मन्त्र प्रयुक्त होते हैं, उसका कंगा 
श्र्थ या उपयुक्तता है” इसके ज्ञान की कोई आवश्यवाता या उपयोगिता नहीं है। 
मल्त्रों के शब्दों में ही कोई ऐसी अद्भुत श्रथवा परोक्ष शवित है जिसके कारण 
सारे अभीष्टों की प्राप्ति यज्ञों द्वारा हो सकती है ।' 
ऐतरियब्राह्मण (३॥२२) के एक प्रसज्भ में कहा है कि अभिगन्नित तृण को 
फेंकने से ही झत्रु-सेना को भगाया जा सकता है।! 
ऐसी स्थिति में याज्षिक कमे-काण्ड की छोटदी-से-छोटी बातों को (जैसे, 
कौन-सी श्राहुति कैसे श्रीर कब देती चाहिए; किस यज्ञ-यात्ष का किये प्रकार 
उपयोग श्रादि करना चाहिए) बड़ा महत्व दिया जाना स्वाभाविक था ।" 
१ब-(0-००७० ७२००0 ००-0००३)-००९०००९)०००---९०-०९५:००९०७०५)-०७९०७ ०0५ ०५0००५०००)७८(००००५००-(३-०५०७००()७०(०-००टे००()०००0-००()-००()किण 
१, तु० आशा त्वेब श्रद्धाय होतव्यम”/ (ऐपरेयश्रा० ५२७) | 
तथा “मनसा वे यज्ञस्ताथते मनसा कियते” (ऐतरेयब्रा० ३११) 
२: तु० परोक्षत्रिया इब हि देवा: (ऐतरेयत्रा० ३।४३) 
रे, तु० “ब्रह्म हिं देवान्‌ प्रच्यावयत्रि”/ (शतपथ० ३॥३।४॥ १७) 
४, देखिए---तिदाथेबादः स्तुषा इवशुराहलज्जमाबा निलीयसानेति, एक्सेव 
सा सेना भज्यमाता निलोग्मानैति यत्रेव पिह्मांस्तूणसुभयतः परिच्छि” 
शेतरां सेलामस्यस्थति ४! (एतरेयब्रा० ११२२) 


हक 


५. उदाहरणार्थ देखिए-“स ये लुब्सेवामरे संम्राध्यि । अ्शेत्रा: लुबः। 
योषा थे शुखूुधा लुबस्तस्थातु । यद्यपि बहुव्य इव स्त्रियः सार्थ थन्ति । 
थे एवं तह्वपि कुसारक इंव पुमानु भवत्ि स एवं तंत्र प्रथम एति, 
अनूच्य इतरा:। तस्मात्‌ खुबमेवागे संभादि । हाथेतरा; छुच; ।! 
(शतपथ ० १।३।१६) । यहाँ लुबवा और खुबों (भिल्‍्त-भिन्‍म प्रकार के 
चम्भचों जैसे यज्ञपात्र) में से पहले किसको साफ करता चाहिए, इस प्रहना: 
का विचित्र तक द्वारा निर्णय किया गया है । 


ब्थ 


इस तरह के विचार ब्राह्मण-प्रत्षों में भरे पड़े हैं 


वैदिक धारा का हुस १६४ 


# याज्निक कर्म-काण्ड के प्रतिपादक ब्राह्मण आदि ग्रन्थों में उस कर्म-काण्ड के 
५ तबन्च में थोड़ी-से-्थोड़ी च्यूति या चुटि के लिए प्रायश्चित्तों का विधान पाया 
जाता है। उससे जहाँ एक ओर उस समय के कर्म-काण्ड की यान्त्रिकता स्पृष्ट 
प्रतीत हो जाती है, वहाँ दूसरी ओर उस पर हँसी भी आाती है। 
उदाहरणार्थ, ऐतरेय-आहाण के ३२ वें अध्याय में, अग्निहोत्री गौ (--जिसका 
दूध अग्निहोत्र-हवि: के काम में आता था) के, दूध दुहते समय, बेठ जाने 
पर, रँभाने पर, श्रथवा छुटवांकर अलग खड़े हो जाने पर, या गरम 
«रवि हुए दूध के गिर जाने पर, तरह-तरह के प्रायक्चितों का विधान किया 
गया है । 


याज्िक कमकाण्ड के अपकर्ष के कारण 


थाज्ञिक कर्म-काण्ड के विषय में दृष्टि का यह खेंद-जनक परिवर्तन क्यों और 

फंसे हो गया, यह एका विचारणीय प्रशंव है। जहाँ तक हमने इस प्रद्न पर 
विचार किया है हम यही समझते है कि राजबीतिक झ्रादि कारणों से देश की 
क्रमशः बदलती हुईं परिस्थिति में श्रार्य-जाति के स्वरूप में कुछ ऐसे मौलिक 
परिवर्तन हुए जिनसे याज्ञिक कर्म-काण्ड, जनता के जीवन नियन्त्रण और बुद्धि-पूर्वक 
»करेहेयोग से कमश: दूर होते हुए, भ्गती ही उत्तरोत्तर बढ़ती हुई पारिभाषिक 
टिलता के कारण, प्रायेण जन्म-मूलक पुरोहित-वर्ग के ही श्रतियन्बित एकाधिकार 


की वस्तु बन गया । 


सातवें परिच्छेद में वेदिक धारा के क्रिक उत्कर्ष की जिन तीन अवस्थाओं 

का हमने वर्णव किया है उसका प्रभाव स्वभावतः श्रार्य-्जाति के उत्साहमय, 
उल्लासमय, कर्मशील श्रौर सुसंगठित जीवन में दिखायी देता था। पर धरत्मेक 
राजनीतिक उत्कर्ष की प्रतिक्रिया प्रायेण श्रकर्मण्यता, श्रालस्थ, आावर्धहीसता और 
छुढिपरता के जीवन में हुआ करती है । इसलिए वैदिक-धारा के तृतीय काल के 
अवस्तर, जेब कि बाह्य भौर श्रान्तरिक संघर्ष के आ्रयेण समाप्त हो जाने से 
शरर्य-जाति के विभिन्न वर्ग सुख भर चैंच का जीवन व्यतीत करने लगे थे, उममें 
अकर्मण्यता, झालस्य शभ्रादि की पतनीन्‍्मुख प्रवृत्तियों का श्रा जाता स्वाभाविक 
था। साथ ही, जिसको जो महत्त्व, पद, श्रथवा विशेषाधिकार प्राप्त हो चुका 
था, वहू उसी के स्थायित्व और पुष्टि में लगा था। थवि क्षत्रिय अपने राज- 
. नीतिक भहत्व को स्थावी करता खाहता था, तो ब्राह्मण भी अ्रपने पौरोहित्य के 
हाभों को सुरक्षित और दृढ़ करने में संलग्न था। इसी वातावरण में, शवित 
और प्रभाव के केस्रीभूंत होने से, पत्तद्‌ पदों और व्यों में झक्षि ओर स्थिरता 
आने लगी, भौर सामान्य श्रार्य-जनंता (ल्लविश था भ्रजा) में से ही झूड्मूलक 


१६६ भारतीय संस्कृति का विकास 


ब्राह्ण-वर्ग तथ। क्षेत्रिय-वर्ग के साथ-साथ वेश्य-्वर्ग का भी प्रारम्भ हुआ । दूर 
शब्दों में, यही झूढि-मूलक वर्ण-व्यवस्था का प्रारम्भ था।' 
वर्ण-व्यवस्था में छूबि-मूलकता के श्रा जाने पर, तत्तदू वर्गों में स्थार्थ तथा 
अ्रवर्मण्यता की प्रवृत्ति का बढ़ना स्वाभाविक था। दसी परिरिधति में दातिय वर्ग 
में ऋमश: ऐडवर्य के उपभोग की प्रवृत्ति बढ़ने लगी और, न केवल भामिक 
कर्मकाण्ड में ही, अ्रपितु राज्य श्रथवा राष्ट्र के संचालन में भी, बह श्रधिकाधिक 
पुरोहित-वर्ग पर निर्भर होने लगा। वेद में राजाओं की प्रायः अतिशयोपित-पूर्ण 
जो दान-स्तुलियाँ। पायी जाती हैं, भोर ब्राह्मण-पन्यों में पुरोहितों की जो अत्यधिक. 
महिमा गायी' गयी है, वे स्पपष्टत: उबत परिस्थिति की ही ब्ोतक हैं। 
कम ०-()३०म_3)००-)४न ०) ००न)०००९)५०(0-०--९१०००- (०3००-१७ [००.७३ ब्()+० (न हार पर्कक्रितन-0 नी तन (3०००० ५१०८ नपरिलण वूं) ० ००१०-०० हु (० 
१, याज्षिक वर्मकाण्ड के विकास रे ही रूढि-्मूलक वर्ण-व्यवस्था फा प्रारुणश हुआ था, 
इस बात को पुराणों ने अपनी भाषा में स्पष्ट रूप से कहा है। उपाहरणार्थ, पे खिए-..-- 
“ब्रेतायुभमुखे ब्रह्मा कल्पस्थादी हिजोतसस । सूष्ट्वा, . शरुःलशचैव, . यजूंषि, असृजत्‌, . 
सामानि, , अ्थर्वाणमु, ,.  (विग्णुपुराण १५॥५०-५६) | तथा “न्नतित्फततये रवमेलद्‌ 
बह्मा चकार ने । चातुर्वप्य महाभाग पशसाधनशुसमस्‌ ॥॥! (विष्णुपुराण १६७) । 


प्र्धात्‌, अह्मा वे, मेता-युग के प्रारम्भ में (संहिता-ूप में) ऋगू-- सजु:-, साम- 
तथा अथर्व-बेद की सूष्टि की। तवदनन्तर, यज्ञ के साधन-भूत चातुर्ब्य को ब्रह्मा मे * 
यज्ञ-मिष्पत्ति के लिए बनाया । 

श्रीभ:द्रागवत (११॥४२४-२४) में स्पष्ट शब्दों में कहा गया है कि बैदिक 
परम्परा में यज्ञों की प्रवृत्ति जेता में हुई थी। देखिए--- प्रेतायां, , .ें तदा ससुजा 
देव, . यजन्ति विद्या अच्या, , / इंत्यादि। 

इसी प्रसद्भ में ऐतरेब-ब्राह्मण (७१६) को वेखिए--- प्रजापतिर्यज्ञमसूजत । 
पक्ष सृष्ठभत्‌ ब्रह्मक्षत्रे अ्रसुज्येताम्‌ इत्यादि। अर्थात्‌, प्रजापति ने पहले यश की 
सृष्टि की' और तत्पश्चात ब्रह्म और क्षत्र की । 
२. उदाहरणार्थ देखिए---कगू० १॥१२६। है 
३. तु० “तस्मे बिशः संजानते संमुखा एकरससः। पथ विद्वान्‌ ब्राह्मणों 

राष्ट्रगोप: पुरोहित! ॥॥.. ततस्प राजा सि्न भवति दिम्रग्तमपणाधते । 

यस्पेव॑ विद्वान ब्राह्मणी राष्ट्रमोपः पुरोहितः ॥॥/ (एंतरेयब्राह्मण म।२४,२७) । 

तथा “न हु वा अपुरोहितस्य राज्ो देवा भ्रश्नमदन्ति । तस्मावू राजा धक्ष्यमाणी 
ब्राह्मण पुरों वधीत वेया सेप्नभदज्लिति |! (ऐतरेयब्रा० घाए४) । तथा 
आजिर्या एव वैदबाबरः। पशजतेगिर्यय पुरीएिए ।, से एस (ज्ः'राजने) 
शान्ततवुरभिहुतोरफित्रीतः एपर्न लोकपमितद्ाति क्षत्र बे बर्ज चर राष्फू थे. 
ः विन्नीह: स्वर्ग ललोकाशुदते प्षत्राज्य | 
२४) । तथा “ब्रह्म क्षत्रेण 
गौतमधर्मेसूत्र ११२६) 
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४ उक्त वातावरण में ही, याज्ञिक कर्मकाण्ड में आये-जाति की परम्परागत 
» अरद्धा' के श्राधार पर, उसको अधिकाधिक जटिल, यान्त्रिक और कृत्रिश बनाया 
गया । 
इसका कारण स्पष्ट था। 
जैसा ऊपर कहा है, रूढ़ि-मूलक वर्गों में स्वार्थमयी प्रंवुत्ति का ऋमशः बढ़ना 
स्वाभाविक होता है। अतएव वे अपने कर्तव्यों को व्यवसाय की दृष्टि से देखने 
लगते हैं। उनको समाज के हित की उतनी परवा नहीं रहती जितनी अपने और 
“भदावर्गीय लोगों के हित-साधन की । इसी नियम के अनुसार यह स्पप्ट है कि 
रझूढि-गूलक पुरोहित-वर्ग का हित याज्ञिक कर्म-काण्ड की अश्रधिकाधिक जठिलता और 
यान्तरिकता में ही निहित था । 
याज्ञिक कर्मकाण्ड की परिधि और जटिलता का विस्तार कहाँ तक बढ़ता 
गया इसका अनुमान उन्त अनेकानेक प्रकार की काम्रनाओ्रों से किया जा सकता 
है जिनकी प्राप्ति के लिए इीठियाँ या यज्ञ किये जा सकते थे। जिन लक्ष्यों की 
प्राप्ति के लिए याज्ञिक कर्मकाण्ड का आश्रय लिया जा सकता था उनमें से कुछ 
ये ह--स्वर्ग, श्रायु, पुष्टि, वीर्य, भ्रत्नाद्य, प्रजा, पशु, प्राम (>>क्षमींदारी), धन- 
संपत्ति, प्रतिष्ठा, वर्षा, युद्ध में विजय, पुत्र-ल्ञाभ, शत्रु-ताश, स्त्री-वशीकरण, 
“'डदि, आादि। 
अभिपवाव यह है कि सनुष्य की ऐसी कोई भी कामना (वैतिक या झनैतिक) 
नहीं थी जिसको प्राप्ति का उपाय यज्ञ द्वारा न बतलाया जा प्कता था। 
यहाँ तक कि यदि कोई नौकर नौकरी रे भाग जाना चाहता था, तो उसको 
रोकने का (अत्यन्त बीभत्स) उपाय भी एक याशिक बतला सकता था | * 
एक पंसारी के पास जसे हर रोग के लिए पुड़िया होती है, उ्ती प्रकार याज्निक के 
& रस प्रत्येक कामता की प्राप्ति के लिए कर्मकाण्डीय पुड़िया वर्तमान रहती थी ! 
ह4)आ०१)००न ००० (ुन००()०७००)०७ ३००० की३००()-० ०(३००६)-० नए एलन 4०(९2० >.0-+०२0७ “20० व3« "0००)-०००(३००(५)-००(२० 7) «(२०० ०्यु)०4०)०००१०- किन 
१, तु० “तर ये शोकुर्पज्ियां मावसारहसीसेव ते व्वविश्वन्त केपय। ४ (ऋग्‌० 
१०४४६), “पश्ञों वे श्रेष्ठतम कर्म! (शतपथत्रा० १७१४) । 
“यज्नो वे सुतर्मा नौ! (ऐतरेगगब्रा० १११) 
२. देखिए-पारस्कर-गुहासूत्र (३ 09)“ पउतुलपरिसेह: । स्वप्तों. जीवक- 
: घिधाणे स्वथृ॑सून्रमासिच्यापललबि त्रिंः परिषिष्ननत्‌ परीयातु. .. ॥/ यहाँ 
किसी जीते हुए जानवर के सींग में अपने भत्र को भरकर डालते हुए, 
सोते हुए दास' के चारों शोर तीन बार मस्त्र-विशेष को पढ़ते हुए वामः 
तरफ़ से घूमसे का विधान हैं। । 


श्धद भारतीय संस्कृति फा विकास 


बैदिक (न्‍च्थीत) यज्ञों का विस्तार इतना बढ़ गया था कि उनमें प्रा: 
अनेक (१६ या १७ तक) ऋत्विजों की श्रावश्यकता होती थी । वे शप्ताहों तक, 4 
कभी-कभी एक वर्ष से भी अधिक काल तक, चलते थे। उनके करने में इंतना 
संभार करना पड़ता था शौर इतनी अ्रधिक दक्षिणाएँ देनी पड़ती थीं कि साधारण 
वित्त के लोग तो उनको कर ही नहीं सकते थे। दूसरे शब्दों में, धर्म को 
संपन्न-वर्ग ही' कर सकता था! गीता में इसीलिए वैदिक यश्ञों को द्रष्य-पज्ञ 
कहा है । 

बेचारी निम्न जनता को तो यज्ञों के करने का अधिकार ही वहीं था ऐ” 
शंतपप-ब्राकह्मण में कहा है--+ 


#ताह्मणो वेव राजन्यों था वेइयों वा ते हि यज्ञिया:। ... वे देवा 
सर्वेणेत्र संबदन्ते । ब्राह्मणेब वेब राजस्येत्त था नैश्येन वा । ते हि यशज्थियाः ४ 
(शतपथ-क्रा० ३॥१।१।९६-१० ) 
श्र्थातू, देवता लोग राब किसी से बात-बीत नहीं करते ! वे केबल ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वेश्य से ही बातें करते हैं। क्योंकि इनको ही यज्ञ करने का 
अधिकार है । 
इस याज्ञिक कर्मकाण्ड में स्वभावत: पुष्कल दक्षिणा (>-ऋषत्बिजों की फ़ीस)७ 
पर बड़ा बल विया जाता था। हित यज्ञसदक्षिणम्‌” (अर्थात्‌, दक्षिणा-रहित 
यज्ञ कभी सफल बह्ठीं होता), यह यज्ञों का मौलिक सिद्धान्त था। 
शतपथ-ब्राह्रण (२२।३।४८) में कहां है-- 
“तस्थ हिरण्यं दक्षिणां। भ्राईतेयों वा एप यज्ञी भवति ४! 
भ्र्थातू, इस यज्ञ (लअभ्रग्विहोत्र) में सोमे की वक्षिणा देनी चाहिए, व्योवि 
यह यश अग्नि-देवता के लिए किया जाता है। 
कात्यायन-भोतसुत्र (१०१२।३४) में कहा है-- 
“न रजतं वल्याद्‌ बहिषि 'पुरास्य संवत्सराब्‌ गुंहे रुवन्ती'ति श्रुतेः ।” 
शर्थातू, यज्ञ में चाँदी के रूप में दक्षिणा नहीं देवी चाहिए; वयोंकि श्रृत्रि 
३ ७0 ७ आआआआ0 0:20 ७७ आआ ॥0 आ॥ 0 आआ 2000 शा आम 3 अमन म३ न, ८ मा, नम ५ मे 
१, तु० “दक्षिणा वे बक्ातां पुरोगवी। यथा हु था इृदसनोप्पुरोगर्व रिप्यति, 
एवं हैव थज्ञोडदक्षिणो रिव्यति” (ऐंतरेयब्रा० ६॥३५) | श्र्थातू, जैरों 
बिसा बैल के गाड़ी नहीं चलती, ऐसे ही धिना पक्षिणा के यज्ञ भौः 
भागे नहीं बढ़ता, नष्ट हो जाता है । । 


वैदिक बारा का हास १६8 


--तंत्तिरीयसंहिता १।५।१) में कहा है कि जो ऐसा करता है उसके घर में 
एक वर्ष के अन्दर ही रोना हो जाता है। 
अभिप्राय यह है कि दद्षिणा में सुवर्ण ही देना चाहिए ! 
इसी प्रकार के संकाड़ों वचन ब्राह्मणादि ग्रन्थों में यज्ञों में पुप्कल दक्षिणा 
देने के समर्थन में पाये जाते हैं । 
इसके अ्रतिरिक्त, आइबलायन-भौतसूत्र (१२।६) आवि में यज्ञ में बलि किये 
“बुए सवनीय पशु के अज्ञों को ऋत्तिजों आदि में किस प्रकार बाॉँटना चाहिए, 
इसका भी विस्तृत विधान दिया हुआ मिलता है। जैसे-- 


“तस्थ विभाग वक्ष्यामः । हनू सजिह्ने प्रस्तोतु: । ये वक्ष उद्‌गातु!। 


«ता वा एतां प्ोविभवित श्ौत ऋषिदेबभागों विदाचकार, « 


कर पु 


ग्र्थातू, भ्रब हम सवनीय पशु के शाज्ों के विभाग के विधय में बकहेंगे। 
जिल्ना के सहित दोनों जबड़े प्रस्तोता के लिए। श्येत-सदुश वक्ष:-स्थल उद्गाता के 
लिए ।...पश्चू के इस प्रकार के विभाग का परिज्ञान' श्रौत ऋषि देवभाग को 
हुआ था... 

ऋत्विजों मो पश्वू के अ्रज्ञों के बाँटने की व्यवस्था का प्रश्न इसीलिए उठा 
होगा, जिससे उनमें बँटबारे को लेकर कोई झगड़ा न हो | 

दूरा प्रराह् में दक्षिण! के स्वरूप को सगझ लेना श्रावश्यक है। यज्ञों में 
ऋत्विजों को जो दक्षिणा दी जाती थी, वह वास्तव में उनकी 'फ़ीस' था मज़दूरी' 
ही होती थी । पृथ्र॑मीसांसा में ऋत्वियों को स्पप्टतया दक्षिणा-चीत'* (अर्थात्‌, 
दक्षिणा से खरीदा गया) कहा गया है। 


घर्मशास्त्रों में भी क्राह्मणादि वर्णों के याजन (न्न्यज्ञ कराना), श्रतिग्रह 
हि * आर ५+9+8:20:20%%-+8-0०७--४०२७:२७:८००० 2000-««03०-0००0-०५0-००ै००(0-+० न न्न. 0००६०, ०की पर )०००१)००३०१)०७०(३-व ९५ 


१, देखिए श्रमिषेचनीये तु द्वात्रिश्त द्वा्िगत सहल्ाणि,,.7; “साहब्नो 
बद्पेय/,. सौबर्णी स्गुद्गातु: (आ्राइवलायन-भौतयून ६।४॥ ३, 
७, ६९) ।  चितल्ली वे दक्षिणा:। हिरण्य गौर्बातोहूब/ (शतपथन्ना० 
४३४७ ) 


२, देखिए--«गीपक-ब्ह्मण  (१।१।१८) 
३, देसिए-«मीशंराशुत्र (३४७।२०-२१), तथा उन सूत्रों पर, जेमिसोय- 


बन 


ग्याग-धालापित्तर-- पि पजमानेत. क्रीताः कर्तार ऋत्विज।, 


१७० भारतीय संस्कृति का विकात 


किये 


(ल्‍त्दाव लेना) श्रादि जो विशिष्ट वार्म कहे गये हूँ उनको स्पष्टतया आजीविका! 
या वृत्ति! के झूप में ही माना गया है। 
ऐसी स्थिति में पौरं।हित्य का काग, कोई परारमाथिवा कर्म ने होकर, शन्य 
पेशों के समान, एवं पेशा था व्यवसाथ ही था। यह ठीवा ही था; नर्योक्ति 
पुरोहित कोई मिशनरी या श्रमण' (>>जैन या बौद्ध शिक्षु) तो थे नहीं । उनको भी 
अपना और अपने परिवार का भरण-गीपण करना पड़ता था। इसलिए उनका 
दक्षिणा लेना बिल्कुल स्याय्य और गमुचित था; तिशेषतः जब कि थे श्रार्य-्जाति की 
प्राचीन धारमिक और सस्क्ृतिक परम्परा के निर्वाहक और संरक्षक थे। षटः 

दक्षिणा या पौरोहित्य-संस्था पर कोई आपत्ति नहीं हो राकती । उसे समय 
की वह एक आवश्यकता थी। पीरोहित्य-संस्था ने, जेशा हम ऊगर (परिख्छेद 
१० में) दिखला चुके हैं, यजगान-पुरोहित के घतिप्ठ मबुर रनेह-राबन्ध के सदाहरण 
प्रायः उपस्थित किये हैं । 

हमारा केबल यही कहागा है वि गारीय संरक्ृति के इतिहारा में जबसे 

पौशेहित्य के पेशे का रांबत्ध एक रूढ जला-्यूलक बर्ग-पिश्ेष रे ही गया, तब ही 
उसमें रूढि-मूलक वर्गों की अच्छी-बुरी शारी प्रवृत्तियों का श्रा जाना स्वाभाविक 
था, जैसा कि आगे चलकर हम स्पष्ट करेंगे। यहाँ तो हमारा एतना ही अशि- 
प्राय है कि बेदिक कर्मफाण्ड के अपकपे को रामश्े के लिए उस समय के 
पौरोहित्य के उक्त स्वरूप को रागगश लेचा श्रावश्यक है । 

ऊपर जो कुछ फहा गया है उसके श्राधार पर बेदिक कर्मकाण्ड के 
शपकर्ष के कारण ये थें--- 

(१) वेदिक घारा के तृतीय काल के प्रमन्‍्तर राजनीतिक उत्कर्ष की 
प्रतिक्रिया के रूप में श्रार्यजाति के विभिन्न वर्गों में भ्रकर्मण्यता, आजस्य भ्रौर 
शादश्-हीमता की प्रवृत्तियों का प्रारम्भ; हर 
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१, देखिए---ं, , षढ़ कर्माण्यग्रजन्मनः ।।. धण्णां तु कर्मणाभस्व प्रीणि कर्माणि 
जीविका । थाजनाध्यापने चैव विशुद्धाज्व प्रतिग्रहुः ॥..०/  (मर्ुस्पृत्ति 
१०।७४--८० ) 

२. प्रारम्भ में पौरोहित्य ब्राह्मण ही करे, यह आवनेश्यक नहीं था । राजवंश 
के देवापि से अपने भाई शंतन्‌ का पुरोहष्ठित बनकर यज्ञ कराया था, यह 
कथा वैदिक वाझ्मय में सुप्रशिद्ध है; देखिए-मिशक्स (२१०) । ऐतरेप-बाहाण 
मभ तो स्पष्टतः कहा है---सेंदा स्वाथाहुसिसेंक्स्वाहुति: । थदि हु घा 
प्रप्षब्नाह्मणोषतों, , .घजतेष्य हेषाहुतिगंबदुत्मेछ देवागू! [एत० श्रा० १॥१६) 
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(२) उक्त उत्पार्ष की अवस्था में प्राप्त महत्व, पद था विशेषा- 
घिकारों को सुरक्षित और पुष्ठ करने की अ्वृत्ति से झढि-सूलक वर्ण-व्यवस्था 
का ऋमशः विकास; 

(३) उफ्त परिस्थिति में वेदिक कर्मकाण्ड पर रूंढि-मूलक पुरोहित- 
वर्ग के अ्नियन्त्रित एकाधिकाश की प्रवत्ति; और 

(४) जबता के नियस्शण और जीवन से पृथक्‌ हो जाने से तथा 
वास्तविकता श्रौर सार्थकता के श्रभाव से घेदिक कर्मकाण्ड में श्रषिक्ाषिक 

' विस्तार, कृतन्रिमता श्र यान्त्रिकत्ता की प्रवृत्ति का प्रवेश । 


याज्ञिक क्ृकाण्ड के अपकर्ष का दुष्प्रभाव 


सातवें परिच्छेद में बेदिक धारा की तीन श्रवस्थाग्रों को दिखलाति हुए हमने 
बेदिक धारा के तृतीय काल को उसका मध्याह्न-काल और अत्तरव परम उत्कर्ष 
का काल कहां हैं। उसके अनन्तर उसका क्रमश: अपकर्ष शुरू हो जाता है, ठीक 
उसी तरह जैसे मध्याज्ञ-काल में सूर्य का प्रकाश और तेज अपने चरम उत्कर्ष में 
पहुँच कर तदनन्तर अपकर्ष की ओर चलने लगता है और श्रपराक्लु के पश्चात्‌ 
तो श्रस्तोन्मुख ही होने लगता है । 
वेदिक धारा के उत्वर्ग के दिनों में याज्निक कर्मकाण्ड को, जिसमें उस समय 
वा जातीय जीवन प्रतिबिम्वित था, हमसे उसका महान्‌ प्रतीक कहा है। इसी 
दृष्टि से याशिक वार्मकाण्ड को हम बैंदिक धारा का भानवण्ड भी कह सकते हैं । 
इसलिए ऊपर दिखलाये गये कारणों से याज्ञिक कर्मकाण्ड में भ्रपकर्ष के भ्राने पर 
समरत बेदिक धारा में अ्पकर्ष का झा जानता स्वाभाविक था। इसी बाल को हम 
तीचे' स्पष्ठतया दिखाना चाहते हूँ। | 
याजिक वर्मकाण्ड' के अ्रपकर्ष का दुष्प्रभाव अ्रतिव्यापक था । उसको यहाँ 
हम विशेष रूप से िम्त-निरदिष्द विषयों को लेकर दिखाना चाहते हैं-- 
(१) वेदों के अध्ययवाध्यापत' की प्रस्परा, ' 
(२) देवता-विपयक भावना, 
(३) झढ़ि-मूलका वर्भवाद की प्रवृत्ति, 
(४) भैतिकता का हास । ह 


वेदों की अध्ययतताध्यापत-परस्परा का अपकर्ष 


वैदिक संसक्षति के उष:काल में मन्व्रात्मक वेद और आर्य-जाति के जीवन में 
एक प्रकार से एकरूपता थी, यह हमसे ऊपर (परिच्छेद ७ में) कहा है । उस 
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समय उसका जीवन वेद था शौर वेद ही जीवन था, वेयोंकि एक रे दूशरे की 
व्याख्या की जा सकती थी। 

द्वितीय वाल में, एक विशिष्ट कर्मकाण्ड के झूग' में, भाज्षिक कर्मगाण्य का 
प्रारम्भ हुआ । उरा समय उसे पूर्णतया स्वागाबविबाता और सार्थकता वर्तमान 
थी। उसके साथ जिन भी बेदिक गन्त्रों का प्रयोग किया जाता था, बहू पूरी 
तरह उनके अर्थ को और उपयुकक्‍तता को रामझकर ही किया जाता था । यही 
ग्रवस्था उसकी बैदिक धारा के तृतीय काल में थी, जब कि याज्ञिक कर्मकाण्ड 
अपने चरम उत्कर्प की अवस्था में था । 


इस तुतीय काल में बेदिक मन्जों के शअ्र्भ-प्रहण में वाद्यचित्‌ कुछ कठिनाई 
का अनुभव किया जाने लगा था। इसी लिए सिशकक्‍त में कहा है- 
“उपदेशाय प्लायब्तोष्वरे बिल्स-प्रहुणायेर्स 
ग्स्थं सपास्मासिय:। बेद॑ च वेदाज्भासि व ए! (विए्वत १२०) 
अर्थात, वैदिक परम्परा की तृतीय श्रवस्था में गच्तार्ण के समझने की कठिनता 
के कारण ही विरक्‍त का तथा श्रत्य वेदाज़ों का संग्रस्थव किया गया । 
ऊपर के उद्धरण से स्पष्ट है कि उरा तृतीय काल में व्याकरण, निश्वत श्रा्दि 
के साथ ही वेदाध्ययंन किया जाता था। इसी अवस्था का वर्णन महाभाष्य में 
इन सुच्चर शब्दों में किया गया है--- 
“बाह्यणेन निष्कारणों धर्म; पडड़े वेदोउण्पेयों करेला 
(परपशाल्षलिक ) 
श्र्थात्‌, ब्राह्मण को छह भ्रद्धों के सहित ही वेद को पढ़ना भर समझता 
चाहिए। यह उसका तनिप्कारण घर्म है । 
इसलिए वैदिक धारा के तृतीय काल तक याज्ञिवा कर्मकाण्ड में वैदिक गन्ों, 
का प्रयोग उनके अर्थों को समझकर और उपयुक्तता फी देखकर ही किया जाता 
था, इसमें कोई सन्देह नहीं है। 
यही बात नीचे दिये हुए प्रमाणों से भी सिद्ध होती है--- 
/एतहे यज्ञस्थ समृद्ध यब्‌ु झपसभ्े 
यत्कमें... फरिपसाणसध्यजुर्वाभिवदति” (निधकत १॥१६) 
अर्थात्‌, याज्ञिक कर्म की संपन्नता या पूर्ण-हपता इसी में है वि। उसमें जो 


ऋतगेद या बजुवेद, के भत्त्र प्रयुक्त होते हैं वे वास्तव में सस काम को बतलाते' 
भी है जो यज्ञ में किया जाता है। ' 


जैविक बाश का छुतस १७३ 
७ 
“पद यज्ेपमिरुप तत्सभुद्मँ (ऐतरेयब्रा० ११६) 
आर्थात्‌, मन्त्र श्रौर कर्मकी अ्रनुरूपता में ही यज्ञ की संपन्नता रहती है। 
“भनसा वे यज्ञस्तायते मनसा क्रियते” (ऐतरेयब्रा० ३॥११) 
अर्थात्‌, (भन्त्रों के) अर्थ को समझकर ही यज्ञ किया जाता है। 
यहू स्पष्ठ है कि उसे सभय सन्‍्त्रों के श्र्थ का ही प्राघान्य था। उसकी 
प्रपैज्षा फर्मकाण्ड भौण था । 
| ऐसी अ्रवस्था में कर्मकाण्ड की महता उसके अपने क्रिया-कलाप में न 
होकर, उसके पीछे रहनेवाली भावना में ही हुआ करती है । इसी बात को 
उपनिषदों की भाषा में हम इस प्रकार कह सबाते हैं--- 
न था श्रे कर्मकाण्डस्थ कामाय कर्मकाण्ड प्रियं भवति, जनताया 'साष्टप्य 
तु कासाय कर्मकाण्ड प्रिय भवति'' 
अर्थात, अरे भाई कर्मवाण्ड वर्भकाण्ड होने के कारण प्रिय नहीं होता है, किन्तु 
इसलिए प्रिम्र होता है कि उससे जनता या राष्ट्र के कल्याण में सहायता मिलती है । 
बास्तव में उस समय याज्ञिक कर्मकाण्ड की महत्ता इसी लिए समझी' जाती 
थी कि उसके द्वारा जनता की बेदिक उदात्त भावना्रों को पुष्टि मिलती थी। 
परुतु इस स्थिति ने पल्रठा खाया। श्रार्य-जनता में, श्रौर विशेषकर संपन्न 
बर्ग में, उदात़ बेदिक भावनाभों के स्थान में अ्रकर्मण्यता' आदि अनार्य भावनाओं 
का प्रभाव, बराबर बढ़ने लगा । 
वैदिक सब्तों और कर्मकाण्ड को परम्परा के निर्वा्हिक पुरोहित-वर्ग में भी, 
ऊपर दिखलायें हुए कारणों से, जहाँ एक शोर श्रालत्य और धृद्धि को मब्दता 
का साम्राज्य बढ़ा, वहाँ दूसरी श्लोर धाम्रिक क्रिया-्कलाप में झढ़िप्रयुक्त श्रद्धा 
िरेक से वैदिक ससस्‍्त्रों के श्र्थ को समझने की तरफ से उपेक्षा भी बढ़ने लगी।*. 
यह समझा जाने लगा कि ऋत्तिजों में, उनके द्वारा प्रयुतत मन्त्रों के 
शब्दों में, झौर यज्ञ के क्रिया-कलाप में ही ऐसी कोई अ्रवृष्ट शवित है जिससे 
बल-पूर्वक अपनी अभीष्ट कामता की सिद्धि की जा सकती है। 
हम हि देवान्‌ अच्यानयर्तिं' (शतपथनब्ना० ३॥३।४।१७) 
फल्‍दीनतकरीनन फ 08200 00 55८ 22007 7007० 64:8% 62% 7067 52:05 
१. तु० “व वा भरे विशस्थ काप्षाय वित्त प्रिय भवति, आत्सभस्तु कामाय 
वित्त प्रियं भवति ४ इत्यावि (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ २।४५) ' 
२, तुं० “अनस्यासेव वेशनासाचारस्य व पर्जवात्‌ु । प्राशस्पादक्षदीषाच्च 
सुत्यवकिम्रान्‌ जिधांसति” (मनुस्मृति ५४४) ' | 
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अर्थात्‌, मन्त्र में ऐसी शक्ति है कि वह देवों को भी शका सकती है। 
दया वे देवा:। देवा शहैत वेघा:। श्र ये ब्राह्मगाः शुश्रुवांसोड्लचासास्ते 
मनृष्यदेवा:”” (दातपथब्रा० २।२।२।६) 
अर्थात्‌, देव दो प्रकार के होते हैँ । एक तो वे जिनको देव कहा जाता 
दूसरे विद्वान ब्राह्मण, जिनको 'सनुष्य-देव' कहना चाहिए । 
इत्यादि बचने ऋत्तिजों की उसी मानशिक स्थिति के ग्लोतक हैं।'" 
इस मनोबृत्ति का वेदों के अ्रध्यसनाध्यापन पर अ्गर्भ-कारी प्रभाव पड़ता, 
श्रनिवार्य था । श्रव तो यह रामझा जाने लगा कि 
(१) बेदोंके गन्बोंका केवल यही प्रयोजन है कि उतका सं में प्रयोग किया जाग |; 
(२) भगन्‍तों के शब्दगात्र में शवित है, यहाँ तक कि वारतव में मच्च का 
कोई अर्थ ही नहीं होता । 
याज्िकों को इसी खेद-जनक प्रवृत्ति को देखकर महाभएथ में कहा धा- 
“वेदसवीत्य त्वरिता बक्‍तारों भवन्ति” (परगशाह्विक) 
अर्यातू, याज्ञिक लोग ब्याकरणादि की उोोक्षा करके बेद के केबल शब्दों को 
र॒ट कर अपने को कृतज्रत्य समझ जेते है। 
बेद-मन्‍्तों के अर्थ की ओर से गाज्िकों की इस उगेक्षा' को वेशकार बेदिय 
काल में ही चिद्दानों ने भ्र्थ-ज्ञान पर बहुत कुछ बे देगा प्राश्म्ण बार दिया 
था। उदाहरणार्थ, निशक्‍त में ही उद्धृत इन प्राचरीय वंगनों को देखिए ---. 
स्थाणुरय॑ भारहारः किलाभूब- 
धीत्य वेद॑ न. विजानाति योफ्षम्‌ । 
यद्‌ गहीतप्चिज्ञात॑ निगवेनेच. शाब्दधते । 
अ्रनभ्नाविव शुष्केधो मं तज्ज्वलति कहिचित्‌ ॥ (मिरतत १४१८)  « 
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१. तु० 'एते थे देवा श्रहुतादों यव्‌ ब्राह्मणा: ।.. आहुतिभिरेव वेबान्‌ हुतादः 
प्रीणाति, दक्षिणाणिर्मनुष्णदेवान्‌ । तेप्स्खे प्रीता इषपूर्ज विमच्छन्ति /” 
(गोपथ-आाह्यण २१४६) । 
२. तु० विदा हि थज्मायभमिप्रवुत्ता।/ (ग्राजुपज्योत्तिष ३); 
सस्तादत कर्ृकरणा:? (आश्वलायन-ओौतरसुत्र ११२१); 
“आपनायस्थ किया्त्वात्‌” (पूर्वभीभांसा १२१) । 
हे, तु० झिन्थका हि मम्त्रा// (निशकत १॥ १४) 
४. तु० अधेन्चा घरति मायमेष वाच शुआुवां अ्रफलामपुष्पाम्‌) (ऋणगू० १०७१५) 
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” अर्थात्‌, वेद को पढ़कर उसके श्र्थ को न जानने वाला भार से लदे हुए 
* क्रेबल, एक स्थाणु के समान है। जिस मन्त्र श्रादि को बिना अर्थ के समझे 
केवल पाठ-मात्र से पढ़ा जाता है उसका कोई फल नहीं होता, उसी तरह जेसे 
सूखा इंघन भी बिना झ्राग के कभी नहीं जलता । 
परन्तु उक्त प्रवृत्ति का यह सारा प्रतिवाद केवल अरण्य-रोदन के समान था। 
यहां के और गस्जार्थ के संबंध में फर्मकाण्डियों की उक्त प्रवृत्ति बशाबर 
बढ़ती ही गयी । ऐसी स्थिति भें वदिक कर्मकाण्ड खुब बढ़ा तो सही, पर बहु 
औरे-धीरे निष्प्राण दाष्क क्रिया-कलाप में पर्चितित होता गया । और श्रन्त में, 
जसा हम आग कऋमदाः स्पष्ट करेंगे, एसा संसय श्ाया' जब कि वहु एक ओर 
ओऔपनियद धारा आदि के, श्र दूसरी श्रोर जब बौद्ध आदि के, प्रतियाद शौर 
विरोध की श्राँधी में स्वर्थ सष्ठ हो गंया। 
उबत' प्रवृत्ति" का दुष्प्रभाव यहीं समाप्त नहीं हुआ। इसके ग्रचन्‍्तर वेद- 
मन्‍्त्रों की जो दुर्देशा हुई वह भौर भी ह्ृदय-विदारक है । 
बफिलल9० न), "(7० ०43-०+ ०४० पी नी+ 50->०(0७००- “(३-० ९१००) ६0--०००० ज॥« ८६००-0० २0-०-ऐ0० "0७० ०0० 0-० ००२४००4]७ "रीलन-ीन मत 
१, (१) यह विचित बात है कि प्‌बंधीमांस झादि के विचारों में, जहाँ वैदिक 
मस्त्रों का उल्लेख आवश्यक होना खाहिंए वहाँ भी उनकी उपेक्षा करने, 
ब्राह्मण-वावर्षों को ही उद्धृत कर उपर विचार किया जाता है। उदाहरणार्थ, 
बेदों में अ्रनित्य ऐतिहातिक व्यवितयों के नाग के आने से वेद अनित्य हो 
जाएँगे, इश आपत्ति के प्रसंग में, वेदिक भन्‍्तरों के सुप्रसिद्ध श्रगस्त्य, 
लोपाप॒द्ठा, सुद स्‌ झ्ादि तामों का उल्लेख न करके, केवल ब्राह्मण-वानयात्तर्गत 
बबर' जैसे भामों पर विचार किया गया है (देखिए--सायणाचार्थ की 
ऋष्वेदभाष्योपकरशणिका में सांसा-सुत्र १११।२८-३०, तथा १॥२॥६ की 
व्यास्या) । इस उपेक्षा का कारण हमें वेढों के अध्ययताध्यापत की घोर 
शिधिलता ही प्रतीत होती है । 
(२) एक दूसरी बात का निर्देश करना भी यहाँ झ्रावश्यक है | वह यह है-बैदों 
प्र श्रौर वैदिक कर्मकाण्ड पर जो विरोधियों के श्राक्षेप होते रहें हैं, उनके 
उत्तर में पूबंसीमांसा श्रादि में विद पुरुषार्थ के शलौकिक उपाय को 
बतलाते है”, और वदिक कर्मकाण्ड एक श्रपुष या श्रदृष्ट का जनक हीता 
है', यही कहा जाता रहा है । वेद्िक उदात्त भावनाओं का या राष्ट्र अथवा 
समाज की भलाई या उत्कर्ष का उल्लेख उनके समर्थन में प्राय: नहीं किया 
गया। इससे भी वेदों के वास्तविक अ्ध्ययनाध्यापन की उपेक्षा ही प्रतीत 
होती है । श्रपृर्षयाद की युक्ति तो स्पष्टतः अत्यन्त इुंबेंल है। मनुष्य का 
विचार-पूर्वक किया दुआ ऐसा फौग-ता कार्य है जिसे अपुर्व उत्पन्न नहीं होता 
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बैदिक धारा की परम्परा में याज्ञिक (श्रौत) कर्मकाण्ड तो शर्चे:-शर्नें: समाप्त- 
प्राय ही हो गया; पर शुष्क तथा श्रर्थहीव कर्मकाण्ड की प्रबूत्ति भारतवर्ष में 
बराबर बढ़ती ही रही । बह प्रवृत्ति आज भी हिन्दू-सगाज में पूरे बेग के साथ 
प्रचलित है; जैसा हम आगे चलकर वर्तमान हिल्दू-धर्म को घारा के प्रराज्छु में 
स्पष्ठ करेंगे ॥ 

वर्तमान हिन्दू-धर्म में नये देवताओं के साथ-साथ नये कर्मकाण्ड का भी 
विकार हुआ । मधप्रह-पूजा आदि बिलकुल सयी पूजाएँ चलीं। परूतु इस 
भवीन कर्मकाण्ड में बहुत करके उन्हीं प्राचीन वैदिक भनन्‍त्रों से काग लिया गया; 
इसकी परवा ही नहीं की गयी कि उनके प्रयोग में कोई शार्थकता या वास्त- 
बिकता भी है या नहीं। श्रधिक रो अधिक केवल देवता के गाम में और भन्य 
में शब्द-्मात्र था ग्रक्षर-मात्र का साम्य ही पर्याप्त मान लिया गया | 

उदाहरणार्थ, नवग्रहों में रे शर्ति की पूजा में “ज्ञक्नी देवीरभिष्दय प्रापो 
भवत्तु०” (ऋगू० १०॥९॥४) इस मन्त्र का (जो कि वास्तव में आप या 
जलों' के संबन्ध का मन्त्र है) प्रयोग किया जाने लगा; केवल इस शाधार पर 
कि हामि में और मच्च के शन्नोंा शब्दों में झन्‌! की घ्यति रागान है ! इसी 
तरह के सेकड़ों उदाहरण दिये जा सकते हूँ । . 

बैदों की प्रध्ययनाध्यापन-परम्परा में इस प्रकार की धीर शोर अ्रक्षम्य 
झनास्था के श्रा जाने पर, वेदों के विपय में “त्रणों वेदस्थ कर्तारी मण्डघूर्त- 
निशाचरा/ (झर्थात्‌, वेदों को भाड़, घूर्त और राक्षयों मे बनाया है), 'निद पढ़त 
ब्रह्मा भरे चारों वेद कहानि” हरा प्रकार के निराधार शरीर अन्नान-मूलक विचारों 
का पफीलना स्वाभाविक था ! 


बेबता-विषयक भावना का अपकर्ष 


परिच्छेद ६ तथा १० में हमने कहा है कि यद्यपि श्रापाततः बेदिक देवता. 

डापनी-अपनी स्वतस्थ पृथक सत्ता रखते हुए प्रतीत होते हैं, तो भी वेदों के 
मन्षों में यत्र-तत्र स्पष्ट रूप से उसकी भौलिक शाध्यात्मिक एकता का प्रस्तियादन 
किया गया हैं। मस्तार्थ-ज्ञानन्पूर्वक वैदिक यज्ञों के करने के समय तक, मिशचय 
ही विद्ान्‌ याज्षिकों को उस मीलिक आध्यात्मिक एकता का भाव रहता होगा । 
तभी तो कहां जाता धा-- 

#शक सद्‌ विप्रा बहुधा बदन्ति/.. (ऋग्‌ू० १११६४।४६) । 

“सुपर्ण घिश्ना। बावमी बंचोभि- 

रेक सब्त बहुणा कल्पयन्ति/ |. (ऋग्‌ू० १०॥११४)५) 
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अर्थात्‌, विद्वान्‌ लोग एक ही भौलिक सत्ता या श्रध्यात्मन्तत्व को भिन्न-भिन् 
इन्द्र, सित्र, अग्नि ब्रावि नामों से कहते हैं। 

अत्त्रों में प्रायः आता है कि वैदिक देवता अपना-अ्रपता कार्य परस्परोत्नायक 
या सामण्जस्य के भाव से ही करते हैं, विरोध-भाव से कभी' नहीं ।' इससे 
भी उनकी मौलिक आध्यात्मिक एकता ही प्रतीत होती है। ऐसा थे होने पर, 
भिन्न-भिन्न वैदिक देवताग्रों में और उनके माननेवालों में पारस्परिक ईष्या-हेष और 
तस्मूलक विरोध-भावना का पाया जाना स्वाभाविक होता। 

उसी मौलिक तत्त्व के विषय में मन्तरों में कहा गया है-+- 


“मत ओतः प्रीतश्च चिभ : प्रजासु/.. (यजु० श१शा८)। 
“बेबाहं सूत्र बिततं धस्मिश्योता इसाः प्रजा: (अथवे० १०१८।३8८) 


अर्थात्‌, मौलिक श्राध्यात्मिक तत्व सर्वत्र फैला हुआ है श्रौर ये सारी प्रजाएँ 
था सुष्टि उसी में श्रोत-प्रीत है । 
बढ़ती हुई कृत्रिमता के दिनों में वैदिक कर्मकाण्ड में भन्‍्त्रों के अथैज्ञान की 
उपेक्षा का एक बड़ा दुष्परिणाम यह हुआ कि देवताओों की मौलिक एकता की भावना 
क्मदा: अधिकाधिक ओोझल होती गयी, झौर अन्त में प्राय: बिलकुल ही लुप्त हो गयी । 
नि यही नहीं, भ्रागे चलकर तो, एक प्रकार से देवताओं के अपने अस्तित्व को 
भी मीमांसकों ने नहीं माला । पुर्मभीमासा का सिद्धान्त है कि देवता मस्वभय 
होते हैं। अर्थात्‌, तत्तव्‌ देवता के जो भन्‍्त्र हैं वही देवता हैं; उससे पृथक 
देवता अपनी सत्ता नहीं रखते । कई प्रकार की युक्तियाँ इस सिद्धान्त के पक्ष 
में दी जाती हैं। परल्‍्तु वास्तव में इस सिद्धान्त का मूल इसी विश्वास सें है 
कि, किसी यत्त्र या मैशीन की तरह, याशिक क्रिया-कलाप में ही स्वयं फल 
देने की शवित है। फिर चेतन देवता की आवश्यकता ही क्‍या है? अत्युत, 
चेलत देवता अपनी स्वतस्वता के कारण उस क्रियाकलाप की यान्त्रिक शवित 
» हें बाधा ही डाल सकता है। इसी कारण से मीमांसक लोग, देवता वया, ईश्वर 
को भी नहीं मानते ! मानते हैं केवल याज्ञिक क्रि.या-कलाप की श्रक्षुण्णता को ! 
इस प्रकार याशिक कर्म-काण्ड की प्रत्यधिक यात्तिकता ऋषशः, न केवल 
बैदिक देवता-वाद' के लिए ही, किस्तु उसके आ्राध्यात्मिक एकतावाद के लिए भी 
सर्व-लाश-कर सिद्ध हुईं। इस स्थिति का नैतिक भावनाओं पर जो दुष्प्रभाव 
पड़ा, उसको हम ओझागे स्पष्ट करेंगे । 
निया शक लकी भा आज जज आज म  272007000४४७७७७७७४ 
१. तु० “देवा भाग यथा पूर्व संजानाना उपासते” (ऋग्‌० १० १६१९ ) 
श्र 
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झूढिमलफ वर्ग-बाव की प्रवृत्ति का दुष्प्रभाव और 


बैदिक धारा' के तृतीय काल में वर्ण-व्यवस्था का प्रारभ्ण हुआ और उसके 
अन्तर धीरे-बीरे उसमें छि-मूलकता की वृद्धि होने लगी, गह हमने ऊपर 
कहा है। उस परिस्थिति में उस व्यवस्था के गुण-दोष की कुछ चर्चा भी हम 
कर चुके हैं। 
उबत झूढि-मूलकता के लाने में श्रीर उसको दृढ़ करने में गानिक कर्मकाण्ड 
की ग्रत्मघिक जदिलता का विशेष हाथ था, यह भी हम ऊपर दिखता, 
चुके हैं । 
भारतबर्ण के इतिहास में इस काल को हम एक प्रकार गे ध्रान्षिक हर्मकाण्ड 
का काल कह सकते हैं। इस कान में देश के सामने कोई महान राजवीजिक 
कार्य-क्रम नहीं दीखता । प्रागेण छोटे-छोटे राज्यों पर पुरोहितों की सश्गागता से 
राज्य करनेवाले राजा लोग, अवने भारव रे पूर्जाया सच्तुष्ट होकर, छह आकार 
से आावश-हीन, पर चेत का जीवन व्यतीत करने लगे थे। उन वियों देश में 
कोई बड़ी चर्चा थी, तो वेदिक बज्ञों की, सनमें दी जाने वाली बढड़ी-अड्डी वजिणाओ्ं 
की और पूरोहितों की ।' 
द 
ऐसे पातावरण में पनषता पुआा झढिवलन बर्म-बाद अस्ततोगत्वा मे 
तो तब बर्यों के जिए, ने देश के लिए ही, हितकर सिद्ध, हीता हे। यह 
सावंत्रिक नियत है कि ए्यच्छरतअवाहु चदी-जल की श्रपेक्षा स्वतः शा हुआ 
ताजाब दा जज गया हो ही जाता है। उससें बहु जीवनी शवित ही वहीँ 
रहुती जो नवी-अल में होती है। हुतरे, जीवन में खुलों प्रतिभोगिता फी 
भाषा के न॑ रहुने पर सनुष्य को क्षागें बढ़ने को प्रुणा ही नहीं मिलती । 
इपलिए झूपि-पूलक्त वर्ण-व्यवस्था घाव में याज्षिकों के लिए भी हितयद 
सिद्ध नहीं हो सकती थी। इसके कारण उनमें भी आलस्प, बुद्धि-्पान्य प्रादि 
दोषों का आ जाना स्वाभाधिक था, जैसा कि हम ऊपर बतला चूके हैं। ऋवेव- 
संहिता में ही एक जगह कहा है--- ह 


“मो घु बहाव तख्युर्भूव/” (ऋणग्‌० ८६२३०) 
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१. देखिए....ऐतरेय-आहाण. (८२००-२३) । 


जैदिक घारा का हास १७६ 


यह सत्र श्रथर्ववेद (२०६०३) में भी श्राया है। इसका अथ है कि 
है इन्द्र ! तुम एक याज्ञिक ब्राह्मण की तरह श्रालसी न हो जाओ ।' 
एक दूसरे मन्त्र में बिना श्रर्थ-ज्ञान के वेद के मन्तों का पाठ-मात्र करने 
वालों के विषय में कहा है--- 
अधेन्वा चरति साययंष 
चार्च शुश्ुवाँ अफलाभपुण्पाम । 
(ऋग्‌० १०७१५) 

७ अर्थात्‌, पुष्प-फल-हपी श्रर्थ के बिना जो केवल शब्दमात्र से (वेद-सल्त्र-हूपी) 
वाणी को पढ़ता है. बह मारो दूध ने देतेवाली कृत्रिम गौ के साथ घृमता- 
फिरता है । 

श्रागे चलकर वेदाभ्यास जडता था मन्दता का प्रतीक ही माना जाने लगा 
था। तभी वो महाकवि कालिदास ने अपने विक्रयोबशी-ताटक (११०) में प्रजापति 
की भी विवाष्यासजंड: कहने का शाहुरा किया है ! | 

झूहि-मूलक पर्मन्‍्याव से जो सबसे बड़ी हानि वेश फो हुई बहु विभिन्न बर्णो 
में पृथक्व-मायता के बढ़ाने की थी। 

+ बैदिवा बारा के इतिहारा में एक समय था जब कि समस्त श्ञर्यजाति एकता 
की भावना ये अमुप्राणित थी। उसने! विस्तार और राजनीतिक उत्कर्ष का 
मुख्य आधार उसी एकता पर था। उसके पश्चात्‌ जब वर्ण-भेद की प्रवृत्ति का 
प्रारम्श हुआ उथ समय भी, परम्यरागत एकजालित्व की भावत्रा के कारण, 
परस्तर घनिष्ठ अ्रद्भाज़िल्भाव के आदशं को ही वर्ण-व्यवस्था का आधार 
समझा जाता था। इसी कारण से बैदिक भन्‍्त्रों में रामस्त समाज भर शूड्रों 
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ग्रविषश्चित्‌' कहनेवाले इस प्रसिद्ध पद्म को भी वेखिए--- 

“ओजियस्मेव ते राजलत्वकस्थाविषश्वितः । अनुवाकहुता बुझ्निमेंवा 
तत्वार्थद्शिनी ॥! (महाभारत, शान्तिपव १०११) । कुछ पाठ-भेद से यही' 
पद्य महाभारत, उद्योगपर्व (१३२६). में भी आया है। 

इसी प्रसंग में भागषत (६३।२४ ) का यह वचन भी' देखने 
योग्य है बिव्यां जडीकृतमतिसंधपुष्पितायां बंतानिके भहुति कर्मणि 
यूक्यमानः ४” यहाँ भी' वेदाभ्यासी याज्ञिक को स्पष्ठतः .जड़ीकृतमति” 
कहां गया है।... | । 


१० भारतीय संस्कृति का बिका 


सहित राब वर्णो के प्रति भमत्व-ब॒ुद्धि और हिल-भावता का वर्णन शिलता है, 
जेसा कि हुम परिच्छेद € में दिखला सके 


परन्तु यह स्थिति चिरकाल तक नहीं रही । वर्ण-गेद की प्रवृत्ति में रूह्षि 
मूलकता के बढ़ने के साथ-साथ विशिज्ञ वर्णो में पृथवत्य-भावय/ के बढाने का 
प्रयत्वः स्पष्ट दिखायी देता है। 


उदाहरणार्थ, गृह्य-्यूत्रों के उपनयन-प्रकरण के अ्रध्ययन्न रे स्पष्ट हो जाता 
है कि जहाँ प्राचीन गछ्मशुवरों में विभिन्न वर्णों के ब्रह्मचारियों के लिए सगेखला, 
दण्ड, वस्त्र आदि का कोई भेद प्राय: नहीं रखा गया है, बहाँ नवीन पृझ-सू 
मे वर्ण-भेदद से विभिन्न भमेखला आदि का थिवान पाया जाता है । 


धन्य क्षेत्रों में भी यही प्रबृत्ति बराबर बढ़ती हुई दिखायी देती है। 


इस प्रचुलि का सबसे अधिक खेद-जनक प्रभाव श्र श्रौर आर्य के परस्पर 
संबंध पर पड़ा । परिच्छेव ६ में हम दिखला जुवे हैं कि चारों वेदों में शुद्ध 
के प्रति भ्रन्याय्य श्रथवा कठोर दृष्टि कहीं नहीं पायी जाती । यही नहीं, वेद- 
भन्‍त्रों में तो श्रव्य वर्णों के समान शूद्र के प्रति भी राज़ावना और ममत्व का 
बातावरण स्पष्ट दिखायी देता है। 


परन्तु वर्ण-भेद में रूढिनमूलकता के बढ़ जाने पर उक्त स्थिति मे मौलिक 
परिवर्तेत दिखायी देने लगता है। उदाहरणार्थ, गौतसघमंसुन्र वे! निम्त-लिखित 
बचनों को देखिए---- 


हास्य चेवसुपश्वृण्वतस्तपुजतुस्या श्रोत्र-अतिपुरण- 
भुवाहरणे जिल्लाण्छेदों. धारणे दारीरभेदः । 
(गौ० घ० सू० २१३ ४) 
अर्थात्‌, बेद के सुनने पर शूद्र के कानों में रांगा या लाख भरवा देनी चाहिए 
वेद के उच्चारण करने पर जिह्धा कंटवा देगी चाहिए, प्रौर धारण करने ॥₹ 
शरीर (म्ून्‍्द्ाथ) को कटवा देना चाहिए 


.पिछल वदिक काल में शूद्व के प्रति कठोर दृष्टि का यह केवल एक उद्ा- 
हरण है। भलनुस्मृति आ्रादि में इसी प्रकार की अश्वोभन दृष्टि के अनेकानेक 
उदाहरण मिल सकते हैं। ः 

हमारी समझ में छाट्टों के प्रति दृष्टि के इस भद्ठाम्‌ परिवर्तन का आ्राधार 
वर्ण-भेद की बढ़ती हुई रूढि-मूलकता की प्रवृत्ति पर ही हो सकता है। बर्णों 

में बढ़ती हुईं पृथकत्व-भावत्ता का चर्म उत्कर्ष इसी में ही सकता था। ४ 


चैदिक घाश का छाम्त श्र 


».. आर्यजाति की शौलिक एकजातीयता की स्पृहणीय भावना के म्रकाबले में 
पछली खेद-जनक पृथक्त्व-भावता के लिए ततिक शतकय-न्ाह्मण के निम्न-लिखित 
छरण को देखिए---« 

“अथेतराः पृथल.. नानायजुभिरषद्धाति विश 
तत्क्षत्ादवीयंतरां करोति पृथम्वादिनीं वानालेतसभ्‌” । 
| (शत० ब्रा० ८।७।२।३) 

“7४ शर्थात, चयन में वह दूरारी इृष्टकाश्रों को पृथक्‌ पृथक्‌ यजुर्नेंद के मन्‍्त्रों से 
रखता है, जिससे क्षात्र की अपेक्षा पृथकू-पृथक्‌ अर्थात्‌ अरनैक्य से बोलने वाली 
और विभिन्न-चित्तवाली प्रजा में दुर्बलता रहे । 

यहाँ प्रजा के विषय में यह भावना कि उसमें किसी प्रकार एकता और 
एकचित्तता न भरा सके ओर वह राजशवित के सामने दूर्बल ही रहे कितनी हीन' 
और खेद-जनक है | 

जनता के प्रति उपेक्षा प्रौर तिरकार की भावना के ऐसे ही अनेकानेक 
उदाहरण" ब्राह्मण-म्न्‍्धों में पाये जाते हैं। 

“>नेतिकता का छास 


सातवें परिच्छेद् में हम बतला चुके हैं कि कोई भी धारमिक कर्मकाण्ड 
मनुष्य की तद्विषयक स्वाभाविक प्रवृत्ति से प्रारम्भ होकर भायेण धीरे-धीरे बढ़ता 
हुआ पुरोहित-वर्ग के एकाधिकार की वस्तु बन जाता है। यह अवस्था अन्त में 
पुरोहित-वर्ग भौर जनता दोनों के लिए हानिकर सिद्ध होती है । इससे जहाँ 
एक ओर अ्रकर्मण्यता, मढ-ग्रह और अन्घ-विद्वास को वृद्धि होती है, वहाँ दूसरी 
ओर व्यावसायिक भ्ौर दुृकानदारी की अनियन्त्रित प्रवृत्ति के बढ़ने से नेतिकता 
» के. प्रायः सर्वनाश की स्थिति उपस्थित हो जाती है। 
अत्यधिक बढ़ा हुआ याज्ञिक कर्मकाण्ड भी इस नियम का अपवाद नहीं हो 
सकता था, इसके लिए अनेक प्रमाण हमको प्राचीन ग्रस्थों में मिलते हैं। उन्हीं 
में से कुछ प्रमाणों को यहाँ देना. हम उचित समझते हूँ। 
ऋत्विजों की व्यावसायिक प्रवृत्ति का उल्लेख ऋणिंद में ही इस प्रकार 
मिलता है-- 
थ्र तक्षा रिक्त स्त भिवग बह्म सुल्वद्ासिच्छति । (ऋणु० ६।११२।६१) 
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१. तु० “अ्रता बे क्षत्रिय: । श्रत्न विद ।!. (शत० ब्रा० ६१२२४) 


श्ष्र्‌ भारतीश संस्कृति का विकास 
च्ड्री। 


श्र्थात, जैसे कारीगर (था भिस्तरी) दूठी हुई बरतु के लिए, अथवा वेश , 
बीमारी के लिए, इसी प्रकार ब्राह्मण ऋत्विजू सोग-याग बरनेवाले के लिए 
इच्छुक रहता है। 

ऋत्विजू्‌ किस प्रकार अपने ही यजमाय का नाश कर सकता है था उश्को 
हानि पहुँचा सकता है, इस विषय में एंतरेय-ब्राह्मण से लिया गया नीचे का 
उद्धरण देखने योग्य है-- 

“यं काम्येत प्राणेनेस व्यर्धंधानीति वायव्यम्रस्थ लब्ध प्रंसेत, ऋच था पं. 
धातीयात्‌ । तेनेव तल्लुब्धभ्‌ । भ्राणेनेबर्न तद्‌ व्यर्धपति ॥ ... ये कासमेत चक्ूँ 
पैसे व्यक्षयानीति संत्रावशणभस्थ लुब्ध  शंसंतू, ऋचे था पर घातीयात्‌ । लेनेव 
तहलुब्धम्‌ । चक्षूषेव॑ंन॑ तद्‌ व्यर्धयति ।” (ऐत० ब्रा० ३॥३) 

इस लम्बे प्रकरण में विस्तार रो बतलाया है कि होता यदि चाहे तो अपने 
भन्‍्त्रों (यहाँ प्रउण-शस्त्र) के पाठ में किसी प्रकार की गड़बड़ करके यजगान 
को ग्रनेक प्रकार की हानि पहुँचा सवता है; यहाँ तक कि उरी भध्या कर 
सकता है या उराको भार भी सकता है। 

कर्मकाण्ड के नैतिक पतन की यह पराकाणप्ठा' है कि ऋत्विजू भ्रपने ही 
धजमाम को किसी भी प्रकार की हामि पहुँचाने की कामना करे ! हा 

ऋत्विजों द्वारा यजमानों को ठगने या लूटने की प्रवृत्ति का भी वर्णन 
एंतरेय-ब्राह्मण में ही इस प्रकार मिलता है-- 

/धिथा हूं था दंद सिषादा या सेक्रगा था पापकृतो धरा वित्तवस्त पुरुषभरण्पे 
गृहीत्वा कर्तमन्वस्थ वित्तमादाय द्रचन्ति, एचमेव तः ऋत्विजों यजमान कर्तमम्वस्थ 
वित्तमादाय बधस्ति यमनेबंधिदों याजबस्ति। एतद्ध सम ने तहिद्ाानाहु जनभेजयः 
पारीक्षित:--एचंचिवं हि व॑ मामेबंधियों याजयन्ति तस्मावह जयासि, ,. .!' 

(एत० श्रा०. ६४१११) # £# 
अर्थात्‌, जैसे दुष्ट चोर था लुठेरे जंगल में किसी धनवान पुरुष को पकड़कर उसे 
गढ़े में फेंक कर उसका घन लेकर चंग्पत हो जाते हैं; ऐसे ही गूर्ख ऋत्विण 
उस यजमान' को, जिसका ये थजन कराते है, गढ़े में ढवेलकर उसके धन की 
लेकर चम्पत हो जाते हैं। (इसीलिए) परीक्षित्‌ के पुत्र जनमेजय नें कहा था 
कि में स्वयं थाज्िक कर्मकाण्ड को जानता हूँ। बिढ्ानू ऋत्विजू ही मेरा यजन 
कराते हैं। इसी कारण से मेरी जब होती है। 

अभिष्राय यह है कि यज्ञ के वास्तविक स्वछण को म॑ जानकर जो ऋत्वा।( 
कर्म कराते हूँ, वे वास्तव में यजसान को लूठने बाले लुढेरे होते हैं, या लुठेरों 
की प्रवृत्ति उनमें झा जाती है। 


वैदिक धारा का छास दे 


इसी प्रकार ऐसरेप-बआहाण (३॥४६) में ही एसे ऋत्विजों की निच्द्ा की है 
जो लोभादि भिम्म-अवत्तियों के वशीभूत होकर यज्ञ कराते हैं। 

ऐसरेथ-आाहाण उस समय का प्रस्थ है जबकि याज्ञिक कर्मकाण्ड अपने पूरे 
उत्कर्ष में रहा होगा । उस समय भी उसमें काफ़ी भ्रवतिकता की संभावना 
झा गयी थी, ऐसा ऊपर के उद्धरणों से स्पष्ट प्रतीत होता है। एसी दशा में 
उसके अ्रपकर्ष के दिनों में अनैतिकता किस सीमा तक पहुँची होगी, इसका 
>ख्नुमान' लगाना कठिन नहीं है।' 


बैदिक धारा का ह्वास और प्राचीन दृष्टि 


प्रथम इसके कि हम प्रकृत विषय का उपसंहार करें यह उचित अतीत होता 
है. कि वैदिक धारा के हास की परिस्थिति को थोड़ा-बहुत प्राचीन भामाणिक 
न्‍थों के शब्दों में ही दिखला दिया जाए। 


उपनिषदों के भिम्नलिखित प्रमाण निष्प्राण याज्ञिक क्रियाकेलाप से उ्विंग्नता 
को स्पष्टतया प्रकट करते हैं--- 


प्लबा छोते श्रदृढ़ा यरारूपों 

शरष्टावक्षोक्तमवरं थेषु कर्म । 

एतच्छे यो. येडभिमन्दत्ति सूढा 

जरामुत्युं ते पुनरेबापियस्ति ॥ (मुष्डकोपनिषद्‌ १।२।७) 
अषिधायामन्तरे बर्तमानाः 

स्वयं धीशः पण्डित मच्यमानाः । 

वरसाम्थमाणा। परियन्ति मूंदा 

अन्धेनेव नीयमाना धथास्थाः ॥.. (कंठोपतिषद्‌ १॥२।५) 


अर्थाव, ये आादश-हीन जटिल यज्ञ-झपी कर्म अदुंढ नौका के समान' हैं । 
शविवेकी लोग इनको ही जीवन का लक्ष्य बनाकर अपनों आस्य-वासनाओों के 
अफिलनहु)१०६)०००२)०००/॥)०००९३००२)-० १कषीननन०+। ३००१९ , आआ, भी, लक जम आम मा लग: 3 29-000७७७७७/४//७४७७एएए 
१, पिछले काल में थाज्िकों के नेलिक पतल के संगन्ध में संस्कृत बिद्ानों में 
प्रसिद्ध मिम्मलिखित वचन को भी देखिए--- 
“पहाइचर्य॑ महाएवर्य यश. फसवअन्धसस ! ! 
भहामर्सस्य यागोध्यं महिषीश्ञतवक्षिण: । 
तवार्थ व मसार्ध थे भा विध्ये कुर परण्डित |” 2 
२. यह पद्च सुण्डकोपसिषद्‌ (१श८) में भी कुछ पाठ-मेंद से श्राया है। 


दो भारतीय संस्कृति का विकास 


भेंबर में ही पड़े रहते।|हें श्रीर वास्तविक कल्याण को नहीं धाप्त कर सकते । 
मूढ लोग, अपने को पण्डित और बृद्धिगानू समझते हुए, पर वारतव में भज्ञानवश 
आदर्शहीन याज्ञिक क्रिया-कलाप में फेँगे हुए, आध्यात्मिक उन्नति के शरज-सीछ्रे मार्ग 
में अग्रसर नहीं हो पाते । थे पान, दम्भ, मोह के टढ़े भार्ग में ही फेंसकर 
अपने जीवन को नष्ट करते हैं। उनकी दशा वास्तव में अब्धे के पीछे चलने- 
वाले अन्चों के समान ही होती है। 


शुष्क आदशे-हीन याज्ञिक कर्म-काण्ड को ही लक्ष्य में रखकर, बेदों के प्रीए' 
बेदिक यज्ञों को करने-कराने वालों के विषय में कहे गये, मगछ्ूुगीता के कुछ 
बचन' नीचे दिये जाते हौ---- 


यामिसां पुष्पितां बा प्रवक्‍स्त्थविषश्चितः : 
बेवबादरता: पार्थ नाध्यवस्तीति बादिनः ॥ 
कामात्मात:.. स्वर्गपरा जन्पकर्भफलप्रवाम । 
क्रिपाविशेषयहुलां.. भोगश्वर्यर्गत.. प्रति 0 
यावानर्थ छदपाने स्वतः संप्लुतोवके । 
ताथानू. सर्वेष, वेदेश ब्राह्मणस्थ. विजानतः ॥ 

(गीता २॥४२, ४३, ४६) 


आत्मतंभाषिद्रा:.. स्तब्धा. धमभानमदान्विता: १ 
थजन्ते.. सासयज्ञेस्ते वश्मेनाविधिपुर्वेक्श ॥ 
(गीता १६॥१७) 


अर्थात्‌, बैंदिक वादों में विश्वास रखनेवाले अविह्ान लोग ही विशिज्ञ काम- 
नाओं से प्रेरित होकर, भोग और एश्वर्य की प्राप्ति के लिए, जटिल याशिक ., 
क्रिया-कलाप के साथ, बिता समझे हुए, केवल सुनने में रप्रणीय वैदिक मस्त्रों का 
पाठ करते हैं। सर्वतः जल के उपलब्ध होने पर छोटे-से जलाशय आदि की 
जैसी उपयोगिता होती है, वैसी ही उपयोगिता ताह्विक दृष्टि रखनेवाले विद्वान 
के लिए सब वेदों की है। अपन की बड़ा साननेवाले, विदय से रहित भौर 
धन-मान के मद से युक्त झज्ञानी लोग, दम्भ के साथ, अविमि-पूर्वक नाम-मात्र 
के वैदिक थज्ञों को किया करते हें । 


पन्‍्तमें, ओीमदेभांगवत से वेदिक याज्ञिकों की तात्कालिक दुरवस्था भी ऐ 
अनेतिकता को वर्णन करनेवाले कुछ श्रंश्ों को देकर हुम- इस विष की समाप्त 
करते. ह-++ ' 


शैद्दिक घाशा का छास श्र 


«००००-०० मुहान्त्याम्यायवादिनः ॥ 
पा्मेण्यकीविदाः स्तब्धा सुूर्खा: पण्डितमानिसः ॥ 
शजसा घोर्संकल्पा। फासका अ्रहिसत्यवः । 
पाश्थिका सानियः पाया: ,....००.॥ 
बदच्ति. तेह््योस्यमुपासितस्नियों 
गृहेषु सेथुन्यपरेष चाहियः। 
पजच्त्यसष्टाचविधांनदक्षिणं 
बुत्य परं॑ घ्वब्ति पशुवतहिंदः ॥ 
(भाग० ११।५।५-८) 


श्र्थात्‌, याज्ञिक कर्मकाण्ड को करनेवाले वैदिक लोग मूढावस्था में पड़े हुए 
होते |है। अभिमानी, मूर्ख, अपने को पण्डित समझसेवाले वे कर्मकाण्ड के तत्व 
को नहीं जानते । वे कामी, सर्प के समान कोधी, दम्भी, भानी और पापी होते 
है'। रजो-एणी होने के कारण उनके संकल्प कर होते हैं। बे स्वयं एक-दूसरे 
की स्त्रियों का सेवन करते हुए, उन्हों घरों में श्राशीर्वुदित्मक मन्‍्त्रों का पाठ 
करते हैं जो विषयोपभोग-परायण होते हें.। शास्त्र की दृष्टि से उचित-अनुचित 


का विचार छोड़कर वे केवल श्राजीविका की दृष्टि से यज्ञ कराते हैं भौर हिंसा 
'की परवा न करके यज्ञों में पशुश्रों की बलि देते है। 
अीम/द्रागवत के ही | एक दूसरे प्रकरण में स्वयं भगवाब्‌ श्रीक्षण्ण, भक्ति 
जशाव श्रादि के स्वाभीष्ट मार्यों की व्याख्या के प्रसज्ठ में, याशिक-कर्मकाण्ड की 
दुश्वस्था को दिखाते हुए कहते है--- 
हिंसाबिहाश ह्यालब्धः पशुतिः स्वसुलेच्छुया, । 
यजन्ते देवता यज्ेः, पितृभूतपतीन खलाः ॥ 
रजसंत्वतमोनिष्का रज/सत्वतेमोीजुषः 
उपासत इखमुस्यात्‌ वेवादीन्‌ न तथेव सास ॥ 
इृष्डवेहु . देवता बज्ञैगंत्वा रंस्थामहै दिवि । 
तस्पान्त इहु भूयास्तण महाज्ञाला भहाकुला: । 
एबं पुण्पितवा 'वाचा व्याक्षिप्तसनसों लुणाम , 
सालिनां चातिस्तब्धानां मद्दातापि वे रोचते ॥ 
ह ' (भाग० ११॥२१।३०, ३8२०-२४ | 
| अर्धातु, खल लोग अपने सुख की इच्छा से प्रेरित होकर यज्ञों में बलि दिये . 


श्धद्‌ भारतीय संश्कृति का घिकास 


हुए पशुओं की हिंसा में विहार करते हैं ।' वे उक्त प्रकार के हिसामय यज्ञों से 
देवताओं का तथा पित्रादि का यजन करते हैं। रजस्‌ सत्य और तमस्‌ में 
आस्था रखनेवाले वे इन्द्र श्रादि देवों की उपासना करते हैं, भगवान्‌ की नहीं । 
इस जन्‍म में यज्ञों द्वारा देवताओं का यजन करके हम स्वर्ग में जाकर रमण 
करेंगे, और तदनन्तर पुनः इस लोक में बड़े कुलों में जन्म लेकर ऐश्वर्य का 
उपभोग करेंग'--इस प्रकार की श्रापाततः रमणीय बातों से जिनके जित्त जब्वल 
हैं ऐसे श्रभिमानी तथा शत्तिस्तव्ध लोगों को मेरी (>-भगवान्‌ के संवन्ध की) 
बात भी नहीं झबती । 
ऊपर के बचनों पर किसी' प्रकार की टीका-टिप्पणी की आवश्यकता नहीं 
है। आदर्श-हीन शुष्क याज्ञिक कर्मकाण्ड के कारण लोगों की वेदों में अनास्‍्था 
का और सामान्य रूप से याज्षिफों की खेंद-जनक अनेतिकता के साथ-साथ निन्‍्द- 
नीय व्यावसायिक बुद्धि का इससे अधिक प्रगाण भोर क्या हो सकता है ! 
वैदिक धारा के ही क्यों, किसी भी सांस्कृतिक धारा के छवास के लिए ऐसे! 
कारण पर्याप्त होते हैं । 
उपसंहार 
जो कुछ ऊपर कहा है उससे स्पष्ट है कि वैदिक धारा के क्ास का गुर्य 
कारण अत्यधिक जठिलता और बिस्तार को पहुँचा हुआ उसका श्रादर्शहीन शुष्क 
कर्मकाण्ड ही था। आयेजाति में खूढि-मूलक वर्ग-बाद की प्रवृत्ति के लाने में 
और उसको दृढ़ करने में भी उक्त कर्मेकाण्ड' का विशेष हाथ था। इसी के 
कारण, जहाँ एक ओझोर विभिन्न वर्णों में पृथक्त्तव-भावता की बुद्धि हुई, वहाँ दूसरी 
खाक) ०42०० की द8 ००९३० ०र2०२40००४०००२७-०२३- €३७-१)०९०)०००६३०५ "५--०१००००७ +-+)०००4०३२० (०० पु) 340+-0+(ी० 000 + 5 आआ0७'आं 8 
१६ तु० “इज्यायज्ञश्॒तिक्ृतयों सांगरबुधो$धमः । हुझाएजतन्‌ भांसगृुध्मः से वे 
नरकभाड चर ७ ( महाभारत, अनुशारान-पर्च, ११४॥४७ ) । 
याज्ञिक कर्मकाण्ड में पशु्रों की बलि के प्ररांग ब्राह्मण-प्रस्थों श्रौर 
श्रौतपृत्रों में भरे पड़े हैं। सवनीय पश्‌ के श्रवयथों को ऋतिणों में 
बॉटने के विधान का उल्लेख हम ऊपर कर चुके हैं। भहाभारत में 
वर्णित राजा रस्तिदेव के से में प्रतिदित सहस्रों पशुओं की बलि दी 
जाने की कथा प्रसिद्ध है। यहाँ जो प्रमाण हमने दिये हैं उनसे यह स्पष्ट 
है कि याज्षिक जीग प्रायः मांसाहार के प्रलोभन से यज्ञों में प्रवत्त हीते 
थे । इन सब बातों से यह स्पप्ठ हैं कि वैदिक यज्ञों की बढ़ती हुईं पशु- 
हिंसा की प्रवृत्ति भी वैदिक धारा के कस में एक प्रभुख कारण थी । 


सैबिक धारा का हास श्बछ 


झोर श्रूत्रों के प्रति कठोर श्र अश्योभन दृष्टि का सूत्रपात हुआ । इसीने 
विशेष झूप से झूढि-्मलक पुरोहित-बर्ग को जन्म दिया, जिसकी ऋमश: बढ़ती 
हुई व्यावसायिक बुद्धि और अनैतिकता ने बैदिक धारा की हासोन्मुखता को 
और भी बढ़ा दिया। आदशे-हीन याज्िक कर्मकाण्ड और नैतिकता की भावना 
से शुन्य-प्राय ऋत्विजों के कारण वेदों के श्रर्थ-ज्ञान-पुरस्सर अध्ययनाध्यापन की 
प्रम्परा और उनकी उदात्त भावनाशों का वातावरण दोनों नष्ट-प्राय हो गये । 
यह समय ऐसा था जब कि जनता को कोई धामिक प्रेरणा और जीवन-प्रद 
सन्देश कहीं से भी मिलता प्रायः बन्द हुते गया था, और वैदिक धाराका प्रवाह 
अत्यन्त मन्द पड़ गया था। 
धामिक और नैतिक वातावरण की थही महान शुन्यता अथवा 
रिफ्तता वास्तव में औपनिषद तथा जेकबौद्धादि धारकों के अगले प्राग्वोलनों 
की जननी हुई । 
प्रकृति का नियभ' है कि वातावरण के भिस्‍्तब्ध हो जाने पर ही' श्रँषी' 


आती है। 


बंदिक धारा के छास की. कहानी हम यहीं समाप्य करते हैं। यहु भत्यन्त 
हृदय-विवारक है, इसके कहुने की श्रावश्यकता नहीं है । पर यह सत्य है, इसमें भी 
सन्बेह यहीं है । इसको सानना ही पड़ेगा; इसको भाने बिना ने तो हम भारतीय 
संस्कृति की अगली प्रगति को समझ सकते हैं, न श्रगली धाराओं के छदय को । 


हमारा कर्तव्य 


बंदिक धारा का छास एक ऐतिहासिक सत्य है। पर इसका अर्थ यह नहीं 
है कि बेद और बंदिक वाह्ममय का महत्त्व श्रभितव भारत के' लिए नहीं है 
४. यह हमारा परम श्लौभाग्य है कि वे अब भी सुरक्षित हैं। उन्तकी हमने 
श्रक्षप्य महान्‌ उपेक्षा की है, सहझ्नों वर्षों से । पर श्रव ससय आरा गया है जब कि 
आवश्यकता है उन्तके वास्तविक अनुशीलम और स्वाध्याय की; किसी संकीर्ण 
सांप्रदायिक दृष्ि से गहीं, किन्तु अ्रत्यम्त बार मानवीय भावना से । 

वेद हमारे राष्ट्र की अमूल्य शाश्वत निधि तो हैं ही; पर अपनी प्रद्दितीय 
उदात्त भावनाओं और अमूल्य जीवन-संदेश के कारण उनका सार्वकालिक और 
सार्वभीम महत्व भी है । इस का गर्व और गौरत प्रत्येक भारतीय को होता चाहिए । 

यह सदा स्मरण रखने की बात है कि वेदों के विधय में संकी्ण सांप्रदायिक 
दृष्टि न केवल उनके महत्त्व को घटाती है, अपितु उनको दूसरी. सांस्कृतिक .. 

[यात्रों के साथ प्रतिस्पर्धा के ब्रहुत भिम्स धरातल पर भी ले आती है। 


श्द्द भारतीय संस्कृति का विकास 


संकीर्ण सांप्रदायिक दृष्टि के दोषों की विशेष व्याख्या हम पहले ही (परिख्छेद 
१-४ में) कर चुके हैं। उनको यहाँ दुहराने की आवश्यकता नहीं हे । 
अन्त में हम यही वाहना चाहते है-- 
सेघासह प्रथर्मा ब्रहमण्वतीं जहाजूतामृविष्द्तान्‌ । 
प्रपीतां अहाजाशिभिदधानामव्से हुवे ॥ (प्रथर्व० ६।१०८।२) 
ग्र्थातू, ऋषियों द्वारा संस्तुत, ब्रह्मचारियों से सेबित, वैदिक भन्त्रों को 


प्रकाश में लानी वाली, वेबमय प्रथम स्ेेंथा का हम आवाहन करते हे जिशरे... 


समस्त देवी शक्तियों का सान्निध्य और संरक्षण हमको भिल सके ! 

इसका अर्थ यही है कि वह दिव्य सेथा, जिराने ऋषियों द्वारा वैदिक धारा 
को प्रवाहित किया था, जिस ने भारतीय संस्कृति के उध:-काल में विश्व में 
व्याप्त उस भौलिक तत्त्व का साक्षात्कार किया था जिसकी दिव्य विभूतियों का 
बदिक देवताओं के रूप में मल्तरों में गान किया गया है, ओर जिसने गानों 
प्रकाशभय श्रानन्दभय लोकों से लाकर मानव-जीवन' के लिए दिव्य संदेशों को 
आुति-मधुर पवित्र शब्दों में सुनाया था, भारतीय संस्कृति फे अ्मृत-ल्लोत के रूप 
में भ्रब भी वैदिक मन्‍्त्रों में सुरक्षित है । 

शुष्क श्रादर्श-हीन याज्षिक कर्म-काण्ड के रूप में बेदिक धारा के हाग के 
हो जाने पर भी, वह स्वर्य अ्रजर और अमर है। हमारा पवित्र कर्तव्य है कि 
हम परम-तीर्थ-रूप उस शमृत-श्लीत तक पहुँच कर, उसमें श्रवगाहुन कर, उसकी 
दिव्य पविश्रता श्रीर संजीवनी शक्ति का स्वयं अनुभव करें; झौर भारतीय 
संस्कृति के लिए उसकी व्यापक देन की बेल का, जो उस अ्मृत-प्वाहू से विच्छ्रिन्न 
होकर सूख रही है, उस अमृत-ल्ोत रे पुनः संबन्ध स्थापित कर, उसको फिर से 
उज्जीवित और हरा-भरा करें; जिससे अशिवव भारत के लिए वह पुत्र: फूले 


हि] 


और फले भौर साथ ही अपने सौरभ श्रौर प्रसाद से विश्व को प्रसन्नता, सच्तोष 


ग्रौर शान्ति प्रदात कर सके । वेद ने स्वर्य कहां है-- 
यथेसा बात कल्याणीमावदाति . जनेश्य: ।, 
ब्रह्मराजन्याप्या५.. शूह्ााय. चार्या- 
थे बच स्वायथ चारणाय च। 
प्रियो देवानां दक्षिणारं दा" 
तुरिहु भूषासम्‌। श्र मे 
काम: समृध्यताभ। 
सब भादों समतु। 
(यजु०२६।२) 


अल जन म>प्_ >> अननापनान लि, 


प्रथम पारिश्िष्ट 


(क) वेदिक धारा का अमृत-खोत 
(ख) वेदिकसूक्ति-मश्नरी 

(ग) आाह्मणीय-सूक्तिमज्नरी 

(घ) व्रत से आल-शुद्धि 

(४) अहयचये _ 


१९४ भारतीय संस्काति फा विकाश। 


ने तस्य प्रतिया श्रक्ति यस्म साथ सहद शरशः। 
(यजु० ३९॥३ ) 


उसका यश सर्वत्र फैला हुआ है । उसकी प्रतिमा या उपझाव नहीं हो शकता । 
सब देवता उसी की विभूति हें 


एक सद्ठिप्रा बहुधा वदन्त्य- 
रिस यम सातरिश्वानमाहु: । (ऋग्‌० १।१६४।४६) 
एक ही मुलतत्व को विद्वान्‌ श्रग्ति, यम, मातरिश्वा श्रावि अनेक नागों गे कहते हैं | 
सुपर्ण घिप्रा: कवयों बचोभिरेक॑ सन्‍्ते बहुधा फल्पर्थान्ति । 
(ऋग० १०।११४।५) 
एक ही सर्वनव्यापक तत्व को विद्वान कवि बचसों हारा अनेक झपों भें 
कल्पित करते हैं। 
तवेबाग्निस्तवादित्यस्तहायुस्तदु वख्सा। । 
तदेव शुर्क तब ब्रह्म ता शाप; स प्रजापति: ॥ 
(यज्यु० ३२॥१) 
उसी मूलतत्त्व को अ्रग्ति, आदित्य, वायु, चदछ्धमा, शुक्र (र्त्भारवर) ब्रह्म, , 
शप्‌ (ज|जल) भौर प्रजापति कहा जाता है। अथवा, अभ्रग्वि भ्ादि सब उसी 
की विभूतियाँ हैं ।' 
८ 0 दी «न आम १ की न मम मम न! न, अन 
१. तु० “झह कृत्स्तस्थ जगतः प्रभवः भलग्रस्तथा | 
संधि सर्वभिद प्रोतं॑ सूत्े भणिगणा इंव। 
रसो5हुमप्सु कौम्तेय प्रभास्सि झशिसूर्ययोः । 
पुण्यों भस्म; पूथिव्यां व तेजश्चास्मि विभावर्ों ।/ (गीता ७॥६-४) 
तथा, 
यितों भूतामि जायस्ते पत्र तेषां लगो शतः | 
अवाश्वयेण... तिष्दन्ति. तत्व तब्ित्यभ्रष्ययभ्‌ ॥ 
सत्य ब्रह्मा पर घास करे धल्प! प्रजापति: । 
शकितिसाता शिवों विध्ण राम श्रोंकार एच च ॥॥ 
प्रेमेत्वाति पई सूलतत्ववाधि तने संशय: | 
तबेव.. तत्त्व गीतायाभहंशब्देसम. कथ्यते ॥। 
(रश्मिमाला ६०११, १४-१६) 


वैदिफ घारा फा अपुत्त-शीत १६३ 
४ उस परण देव की महिमा 
भह्ठीएस्ण प्रणीततः पुर्वीदत प्रशास्तयः 
गारष क्षीफत ऊतये! ॥ (ऋगू० ६।४५॥३) 
परगेश्यर्य जाती भगवान की जीला या चरित्रों की कोई सीमा नहीं है। 
इस अमस्तानर। विश्बप्रपंत के निर्माता के संस्यावीत गूणों का गान कोन कर 
सकता है ? हगारा कस्याण इसी में है कि हमको रादा यह विश्वास रहे कि 
भगवान्‌ सबके रक्षक है। इस सारे विश्व को रचना का एकमात्र सह्ेश्य हमारा 
" क्षत्याण ही 8 ।४ 
पेध्ाएमेत॑ पुए्ष अहास्तमादित्ववर्ण तमस: परस्तात । 
तमेव विदित्वाति सृत्यमेत्ि नास्यः पर्चा विश्वतेष्यलाथ ।॥ 
(यजूँं७ ३११८) 
सबग ओोत-्प्रोत वह गह़ाने देखासिरेश सूर्य के समान अपने तेजीमय झूप' 
को रत्न पौलाये हुए भी हमारे ग्रज्ञानाश्नकार के कारण हमरे विरोहित है। 
उसकी जानकर ही मनुष्य मृत्य की भावना को अ्रतिक्रमण कर सकता है। 
अमृतत्व अथना विशाल जीवन की प्राप्ति का कोई दूसरा गार्ग नहीं है। 
5 $़ 
भादश! सात 
तत्मचितुर्वरेण्य॑ धर्गों देवस्प धीमहि । 
घियो थी मा प्रच्ोदसात्‌ ॥ (यजु७० ३०।३४५) 
अर्थात, हम राब रावितृ-दैव के उसे प्रशिद्र वरणीय' तेजोमय स्वछप का ध्यान! 
करती हैं जो हम गत की बुद्षियों को प्रेरणा प्रदान करे ! 
सेक्ामहूं प्रथ्मा प्रह्मण्वततों प्रह्मजुतामृषिष्दुताम्‌ । 
प्रयोता क्रह्मतारिभिदेदानामब्स हुवे ॥॥ (अरथवें० ६।१०५।॥२) 
ऋषियों हाथ संस्तुत, प्रहमतारियों से सेवित, शाव का प्रकाश करनेवाली 
और एवयं शानमंग उस श्रेष्ठ गेधानशवित का हम आ्रान्नान करते हैं जिससे समस्त देवी 
शक्तियों का साहिष्य भौर गरक्षण तमकों प्राप्त ही सके ! 
» 3>नधण- 4. 4४७ >यन्‍जविनान 4१ » कान नयी) अपालन नन्की » हजछ >> री » (नतीजा ग ह दी नवपन ली एफ ०4१०० सिन पा एपिलए हटदकन« 
१, धुल फितमेशयमा आकफृषा पाते परात्मद संब ) 
सूर्म सा प्रथता बुश्तिरेतता चेव मन्यतास ॥ 
तथा सहेतु्क॑ विश्वसाबह्ाएंड व्यवस्मितस्‌ । 
चात्मते .. हितलाबिन तामेबाहूँ... समाभयें ॥ 
(इप्मिसाला ६६। १२) 


स्का 


भारतीय संस्कृति था विफार 
तम्मे भचः शिवश्चंकल्पस्सु (बजु० ३४॥१) 
परे भन के संवब्त शुभ और कल्याणपग हों ! 
विश्वानि देव सवितईरितानि परा शुच । 
यव्‌ भर्तर तन्न आ शुब ॥ (संजु० ३०३) 
अर्थात्‌, है देव सवितः ! सागस्त दुर्षणों को हगश दृश कीजिए, और णो 
कल्याण-प्रद है उसे हमें प्राप्त कराइए ! 
परि भागते दृश्चरिताद बाधस्वा 
भा सुचरिते भज । (यजु० १६॥३०) 
हें प्रकाश-स्वरूप अग्नि-देव ! मुझे दुश्यरित से बचाकर सुचरित में दूढह- 
तैया' स्थापित कीजिए । 
भत्रं नो क्षति वातय भनः (ऋग्‌० १०२०११) 
भगवन्‌ ! ऐसी प्रेरणा कीजिए जिससे हमारा गन गरद्धत्थार्ग का ही 
अनुसरण करे । 
भत्र भ्रं ने आभर (ऋगू० ८8१२८) 
भगवनू | हमें बराबर भद्ग की प्राप्ति कराई? | 
भर कर्णेलिः खुणुयात वेवा सत्र परयेमाक्षमिजन्ना: । 
(बजु० २५२१) 
है यजनीय देवगण ! हुम कानों से भद्ग को ही सुनें और श्ँक्षों से गद को 
ही देखें। 
| भा नो भव: कतवों पन्तु विववतोड- 
दब्धालों भ्रपरीतास उद्धिदः। (यजु० २४१४) 
हमको ऐसे शुभ संकरुप प्राप्त हों जो सर्वथा श्रतिचल हों, जिनको शाषारण 
मनुष्य नहीं समझते और जो हमें उत्तरोसर उत्कृष्ट जीवन की श्रोर ले जाने 
वाले हों । 
०॥ ध्फे 
जीवन की दा्लिक व्‌ एिट 


अुबश्नेवेह कर्माणि जिजोवि उछल» समा; | 
एवं त्वयि वान्यथेत्तोईस्ति ले कर्म लिप्बते धरे ॥ (सजु० ४०३२) ' 


बेदिक धारा का अमृत-खोत श्श्पु 
” शन्य वो साडिए कि सह आपने कतैव्य कर्मों को करता हुआ ही पूर्ण शाय्‌ 
शर्यस्त जीने को एचकओा करें। उराका कल्याण इसी में है; कर्तब्ध कर्म को छोड़ 
कर भागने में नहीं । काॉलस्थन थे अपने का यही उपाय है ।' 
ईसा याहप्रतिद ४॥ छर्वे सरत्कि थे जयत्यां जगत । 
तेव स्ववतेत भुझ्जीवा भा गृषः कस्य स्विद्वनम ॥॥ 
(यूजु० ४०॥ ५ ) 
७. गोरे गिरब में अच्तर्यामी गगवाय्‌ व्याप्ल हैँ। का करने पर ईश्वर हारा 
जो भी पात्र प्राप्त हैं। उसका तुग उपभोग करो। जो दुसरे को प्राप्त हे उस पर 
अपना भन गत खज़ाओं।' 
सह... - याधातश्यतो3्यामत व्यवधास्खाइवतोर्य: 
सम्ास्ण: । (स्रजु७ ४०।८) 
हमारे जीतने के ईश्वस्वदच पदार्थी में सादा ही योग्यता शौर झीसित्य का 
श्राधार होता हैं । 
अवीना; स्यास शरवः दरास्‌ । सूयक्त शरदः शतात्‌ । 
(यजु ० ३६२४) 
हैग थी वर्ष तक और सी तगें मे भी अधिक काज तक अदीन होकार रहें । 
अर्थात्‌, हम जीवन के गहत्व को समझें भर वीवता के भाव हे अपने को दूर 
रखते हुए शदा लन्नतिशय पर आगे बढ़ते रहें । 
इस इच्चश्तः सा (ऐेतरेय-आह्वाण ७॥१४) 
जो स्वर्य उथींग करता है भगवान्‌ उसी की सहायता करते हैं। 
ते काते खआन्तस्थ ससवाय पैवा: (कगू० ४३३११) 
जो अक्षम नहीं फरता उसके स्राथ देवता मित्रता नहीं फरते। 
याूश्मिन्‌ू घाधि तमपसथया. विदत. (ऋग्‌ूण ४धटाफ) 
कि न 0-8० ०फननपी--फनव्दन-०0-०0-०शनल्तन-कृजन0ननपीजानीन 
१. तुए किमेंग्येयाधिकारस्ते सा फप्नेपु कशलन । सा कर्तेकचहेतुर्मूर्मा ते 
समकृगिःहबकर्म णि ॥7 (गीला २।४७) 
२, घु० किर्मे छृत्या ततत्तस्थ- पग्आाप्लावनुत्पुक।। प्रशश्षश्ल भिपदेंगः 


स्वस्थ आरसीत' पण्डितः ॥ प्रभौकर्मफलस्यासस्तस्ते फलसम्मर्पणम्‌ | 
'शरणागतिस्येबा भक्ताना परिभाषा ॥ (रश्मिपाला १७३४-०४) 


१8 भारतोय छंस्कूृति का विकास 


मसप्य अपने ध्येय को शा आर तप से ही प्राप्त कर सकता ॥। 
] 
गररितति स्मशसागस: (गुण ८पा५०।०) 


लिप्पाप शलुष्य के लिए निधिणप अपल्य रहता रपये झपरियत हा जाप ह8। 
जीवन का लक्षप 


सहय॑ तमसस्परि सवा: पर्थस्त उत्तर | 
देय देवता. सुर्यभ्षार्म  ज्योतिश्तप्म्‌ ॥ (यंजु० २०२१) 


कक 


अज्ञानहपी भ्रन्धकार से उत्तरोत्तर प्रकाश की ओर बढ़त हुए हग, देवताओं 
में सूर्य के समान, उत्तग ज्योति अर्थात्‌ सर्वोक्तष्ट ग्रवस्था को प्राप्त करें| 
लोका यनत्र  ज्योतिष्मस्तस्तत्न मासमृत कृषि । 
(ऋग्‌० १॥१११॥६) 
भगवन्‌ ! सुर उस पूर्णता की अवस्था को प्राप्त कशाइए, जहां कैवज प्रकाश 
ही प्रकाश है । 
परंतु शुृत्युरभुत॑ न ऐतु (अधर्व० १८।३।६२) 
भगवन्‌ ! अ्रपूर्ण जीवन की अवस्था से हमें पू्णता के जीवन की प्राप्त 
कराइए । 
०»... जदानुषा स्वायुपोदस्थाम (यजु० ४।२८) 
हम उत्कृष्ट श्लौर शुभ जीवन के लिए उद्योग-शील हों ! 
प्रतार्यायु: प्रतरं नवीयः (ऋणभू० १०।५९।१) ह 
भ्रगवन्‌ ! हम नवील से नवीनतर झौर सत्क्ृष्ट से उत्कृष्ठतर जीवन की 
शरीर बढ़ते रहें । 
जीवन-संगीत * 
जीवेस शरबः शतम्‌ । बुध्येध शरदः शतस्‌ । 
रोहेम शरदः शतस्‌ । पुरषेण शरबः शतभम्‌ । 
भयेमभ शरदः दशतम्‌ । भूजेस दरदः शतस्‌ । 
भूयसीः हरदः शतात्‌ ॥ (अ्रथ्र्व ० १६।६७।२-८) 
७ई३००७५७००५२५#+)० लरी० ०0० ०५0००२)० >43+०- ०-० फ- ही ++4३>० की ५९० «३० ०६)-००३९४-००६२- ०द.०००६३००२क० ० ७ै)००-( (०-० पक. कपिल 
. १. तु० “ग्रस्तेयप्रतिष्ठायां. सर्वरत्वोपस्थानम्‌ ।” (योगसूज २।३७) 
९. तु० “उत्तरोत्तरमुत्कधि जीवन शाइवर्त हि तः। झस्पृर्' तमसा चाकि' 
भोहरूपेण सर्चथर ७४ (रहिममाला २।७) 


वेधिफ घार। का अमक-छोत १९७ 
# हम सी शोर थी मे भी अधिक वर्गों सके जीवन-याया' करें ग्रपने ज्ञान को 
, अरब बढ़ाते रहें, कमरार माकृष्ट उन्नत्ति की प्राप्त परे रहें, पृष्ि श्र 
बढ़ता की प्राप्त कर रहें, भानत्यमंश जीवंत व्यतीत करते रहें, और गर्णडि, 
ऐक्वर्स तथा गणों मे बपने को शुपित करो रहें । . 
आवर्श-जीवन 
फूधी से करष्बश्णि चशधाय जीवसे (ऋग्‌० १॥३६।१४) 
शगनम्‌ ! जीवस-्यात्रा में हमें शगबझते फीजिए । 
विश्वकानी सुभवगः समा 
पहग्रेम तू सुर्मसच्लरतम ? (ऋण० ६।५२॥५) 
मे खदा प्रसक्षतवित्त रहते हुए उदीममाच सूर्य को देखें ! 
सवेध शतहिसा। सुपीरा। (अथर्ब० २०६३३) 
अर्थात्‌, हमारी सर्यार्गं तीर हों और हम अपने पूर्ण जीवग को प्रसश्नतापूर्वेक 
ही व्यतीत बारें ! 
यथा नः सर्वेशिज्ञगवयक्त सुभवा असत्‌ । (गजु० १६।४) 
हमारी' जीवस-वर्या ऐसी हो जिससे महू सारा जगत हमको व्यापियों से 
बरवाकर प्रगान्नता देने थाला ही। 
यभानस्वादस भोदादथ सुव। सच आसते । 
«तंज साममूर्त कृषि ॥ (ऋण १॥११३।११) 
भगवन्‌ ! मुझे शदा आगसख, मोद, प्रमोद शरीर प्रसश्नता की मवःरिथितति सें 
रखिए । 
विश्याहा वर्म सुमवस्यभाना: (फगू० ३॥७५।१८) 


हम शद्या ही अपने को प्रसक्ष रखें! 


२ 
ब्रत का जीवन 
परने घतगते करत लरिण्यामि तबजुकेयों तसते राध्यताम । 
4 वार पलई पा पाने ॥) (भरजु ० १।४ ) 
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१. ब्रा के संबच्ध में इसी परिशिण्ठ का (घं) भाग देखिए । 


श्श्ध भारतीय संश्कृति का विदात्त 
ब्रतपति श्रग्नि-देव | आग झवितयों के एकमात्र केसर हैं। जो शुभ रंकला 
के साथ सत्य-्गार्ग पर चलना चाहते हैं, आप उनकी राहायता अवश्य करने हैँ । 
में असत्य को छोड़कर सत्यन्मार्ग पर चलते का ब्रत जे रहा हैँ। आप पूझे एस 
ब्रत के' पालन की' सामर्थ्य दीजिए | 


क्रतेन दीक्षामाप्तोति दीक्षयराप्योति वर्क्षिणास्‌ । 
दक्षिणा श्रद्धामाप्नोति श्रद्धया सत्यम्ताप्यते ॥॥ 


(यजु० १६।३०) 

क्षताचरण से ही मनुष्य को दीक्षा भ्र्थात्‌ उन्नत जीवम की योग्यता प्राष्य 
होती है । दीक्षा से दक्षिणा अथवा प्रयत्न की सफलता प्राष्ण होती है। दक्षिणा 
से अपने जीवन के आवशों में श्रद्धा, भर श्रद्षा से सत्य की प्राप्ति होती है । 


बहासये 


भरह्ाावारी गहन आजा विर्भात तस्मिन्देवा अधि बिईये समोता: । 
(अथर्म ० ११।५।२४) 
ग्रह्मचर्य-प्रत को धारण करनेवाला प्रकाशमाय' प्रह्य (स्व्समण्ति-रूप ब्रह्मा 
ग्रथवा ज्ञान) को धारण करता है और उसमें रामस्त देवता ओीत-प्रोत्त ड्वीते हैं 
(अर्थात्‌, वह शमस्त देवी शक्तियों से प्रकाद और प्रेरणा को प्राप्त कर राकता है) । 


बहाचारी, .. अमभेण लोकांस्तपसा पिपत्ति । (अथर्व० ११॥५॥४) 
ब्रह्मचारी तप और श्रम का जीवन व्यतीत करता हुआ रागरत शाप हि 
उत्थान में सहायक दह्ोता है। 
क्रातायों अहाचर्मेण अह्यचारिणमिच्छुते | (अर्व० ११।४५॥१७) 
श्राचार्य ब्रह्मचर्य हारा ही ब्रह्मचारियों को अपने शिक्षण और निरीक्षण में 
लेने की योग्यता और क्षमता को संपादन करता है। 
बरह्मचमेंण तपसा शजा राष्टूं विरक्षति । (अथर्व॑० ११।४।१७) 
ब्रह्मचर्य के तप से ही राजा अपने दाप्ट्र की रक्षा में समर्थ होता है । 


इसो हु अह्मचर्थेण वेवेस्यः स्थराभरत्‌ । (अथर्व० ११।५१६) 
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(०-३ «१-० 


१. बहाचर्य के संबन्ध में इसी परिक्षिष्ट का (8) भाग बाखिए । 


के कई. दु॥नलपी (५ 


अधिक घारा का शमक्त्लोत १९६६ 


#. संयत जीवन से रहने वाला मनुष्य ब्रह्मचय द्वारा ही अपनी इम्द्रियों को 
, पुष्ट झीर कल्याणोन्मुस बनाने में समर्थ होता है । 


ऋत और सत्य की भावना 


आतस्य हि शुरुषः सल्ति पुर्बोर: 
आतलस्म पीतिवु जिनानि हुच्ति ॥ 
पऋलस्थ प्रलोकी बधिश ततरई 
फर्णा बुधानः शुवसान आयोः ॥॥ 
फऋतस्मथ बुच्ध्शा घरंणानि सन्चि 
पुृरुणि संखा बंपुर्षे वर्षृषि। 
आतिन वीर्घ॑मिषरणन्त पृक्ष 

ऋ्रातिय गाव ऋातमा बिधेशु: ॥॥ 

(अ्गृ० ४॥२३।८९) 


कहुत' अनेक प्रकार की युख-शाब्ति का स्रोत है; 

ऋत की भावना गापों को विनष्ट करती है । 

भनुण्य को उदृबोधन और प्रकाश देने वाली 

अत की कीचि बहिरे कानों से भी पहुँच चुकी है । 

ऋत की पे सुदृढ् हैं; 

विश्व के नाता रगणीय पवार्थों में फत मूर्तिमाव हो रहा है । 

भात के भाधार पर ही अज्ञादि खाध्' पदार्थों की कामता की जाती है; 

ऋत के कारण ही सूर्य -रद्मियां जल में प्रथिष्ट हो उंश्को ऊपर ले जाती हैं, । 
वृष्दवा रूपे व्याकरीतू सत्यानुत्ति अजापतिः । 
अ्रशद्ध!मनुततेप्यघाचछ द्धां.. संत्ये.. प्रजापतिः ॥ 

(मणु० १६।७७) 


सृष्टियार्ता परोष्चर में सत्य और प्रसत्य के रूपों को देख बार पृथकमृथक 
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१, बाह्य जगत्‌ की सारी प्रक्रिया विभिन्न प्राकृतिक तिथमों के श्रषीन चल 
रही है । परमतु उन सारे गियर्मों में परणरविरोध ने हो कर एकछपता या! 
ऐक्य विद्यमान है। इसी को ऋत बहती हैं । इसी प्रकार भनुष्य के णीवन के 
प्रेस जो भी नैतिक पदों हैं, उद सब का आधार सस्य है.। श्रपने वास्तविक 
स्वकूप कि प्रति सर्या रहुना, यही संत्य है, गही वास्तविक धर्म है. । 


३९ भारतीय संस्कृति का विकास 
7४ प्‌ दि पा ह्लै सममें से श्र्प 8 ॥ फ्री प्ाः वार स्‍त्स प़त छठी 85 शी ० गशजा नि । 
ग्रमृत गा अगत्य में। 


वानः सत्यमज्ञीय (थजू ० २१।४) 


में! ग्पतती बाणी में सत्य को प्राप्त फू 
वेया देचेरबन्तु भा ।- . सत्येत सत्यम्‌. . .. « (यंु० २०११-१२) 
समस्त देवी शवितयाँ मेरी रप्ा करें और म्षे सत्य भें ततार रहने की 
शक्ति प्रदान करें ! 
सत्य चर से शंद्धा च से. . यश्नेत फरपन्ताम्‌ । (यजु० १८५) 
यज्ञ हारा मैं सत्य और थद्धा को प्राप्त करूँ ! 
सा भा सत्योक्तिः परि पातूं विश्वतः । (ऋणगू० १०।३७।२) 


सत्यन्भाषण' द्राय भे सब बराइय पं से अपने को बचा सकी | 
पंविन्नता की भावना 


"वेब सपितः. . मां पुनीछ्िं विधष्यत; । (यंजुए १६४३) 
है सचितृ-देव | मुझे सब प्रकार से पवित्त कीजिए । 
पतसानः सुसातु मा कत्ये वक्षाय जीवसे । 
अथों. भ्ररिष्दतातमे ॥॥. (झथर्व० ६।१६॥२) 
है पवितन्नता-संपादक देव ! मुझे बुद्धि, शवित, जीवन और भिशापद्‌ आत्म- 
रक्षा के लिए पवित्र कीजिए । 


आत्मविश्वास की भावना 
अहमिणों थे पराजिस्ये (ऋगूृ० १०४८५) ) 
में इच्ध हूँ, मेरा पराजय नहीं हो सकता । 
पशा विशवस्थ सूतस्याहुमश्पि यशास्तसः । 
(असर्व॑० ६।४८।३) 


कद 


हिट के समस्त पदार्थों में में सबसे अधिक यश याला हूँ । अ्योति मनृर्य 
का स्थान सृष्टि के समस्त पदार्थों रे ऊँचा है । 


बैधिया घारा का अमत-ओोत २०१ 


हे पुरुषों मे प्रजापनेनधिष्डम (शतपथन्ना० २।४।१।१) 


$े 


शा प्राणियों में सवष्य संपष्टिकिर्तां परमेश्वर के आत्यन्त समीप है। 


शहसस्थि रहमान उत्तरों नाथ भस्याश्‌ | 
शभीवाडस्मि विश्वाषायशाशां विबातहि: ॥ (अ्वर्वे० १२१५४) 
भें स्वभावतः विजय-शील हूँ । पृथ्वी पर गेरा उत्कृष्ट पद है। में विरोधी 
शवितयों को परास्त कर, रामरत विष्ल-व्रा आओ को दबा कर प्रत्येक दिशा में 
अफ्लता को पाने वाला हूँ । 


शरुर्या माम ते लोका भ्रस्येत तमसावुता। 
ताँस्‍्ते प्रेत्थापि गच्छन्ति ये के चात्महनों जना। ॥ (यजु० ४०।३) 


ग्रात्मत्य या श्राला-वेतवा की विस्मृति-छप आताहत्या (अर्थात्‌, जीवन में 
गात्म-विश्वास की भावता का अभाव) से केवल व्यक्तियों के लिए, किम्तु जातियों 
शरीर राष्ठ्रों के लिए भी, किसी शी प्रकार की प्रेरणा से बिहीन अशानास्थकार 
में गिरा कर सर्तनाक्ष का हेतु होती है। 


ओजस्बी जीवन 


तेजीइसि तेजी भयि घेंहि, 
बीर्यभरिी वीर्खस भसयि बेहि, 
अलभसि बले भधि पेहि, 
ग्रोजोडस्घोजी. भधि धेंषि, 
सब्युरसि सन्‍्यूं संधि थेहिं, 
सहीडसि सही भयि धेहि॥ (संजु० १६९॥९) 
गरे आदश देव ! 
आप पैज: रवरूप है, गुझमें तेज को घारण कीजिए ! 
श्राप वीये-झूप हैं, शूझे बीगेधाग कीजिए ! 
आप बल-हप हूँ, मुझ बलवान बनाइए ! 
भाप श्रीज+-स्वछप हैं, मुझे श्रोजस्थी बसाइए [ 
ग्राप भन्यु एस हैं, मुझमें गब्यू को धारण कीजिए ! 
शाप राह; रूप हूँ, मुझे राहस्वान कोजिए ! 
हि मम मी ० मी आल का ३ मल ० अं ३2० 2“ या 0 0 
१. मध्य सभनीचखित्य को वेख कर होगे वाला कोध। २. सहुसुरूविरोधी पर 
विजय पा में सम शक्ति शौर बंल॑-। 


२०२ भारतीम संस्कृति का घिकात 


बीरता तथा निर्भयता की भावना 
भा त्वा परिपन्थिनों बिदनू (सजू ० ४३४) 
इस बात का ध्यान रखो कि तुम्हारी वास्तविक उन्नति के बाधक शत्र तुझे 
पर विजय प्राप्त न कर सकें । 
इम्रेण सन्‍्युथधा वयसभि प्यास पृतन्यतः । 
घ्तब्ती वुत्नाष्यप्रति ॥॥ (अ्रथर्व० ७।६३) 
५ हे ् 7 
सत्कार्यों में बाघक जो झात्र हम पर आषात करें हमको चाहिए कि वीरोलित 
क्रोध और पराक्रम के साथ हम उसका दमन करें और उसकी विनष्ट कर दें। 
समर पुन्ना: पजुहण: (ऋग्० १०॥१५६॥३) 
करे पुत्र श्र का हतने करने बाले हों ! 
सुवीरासों बर्य.. जयेम (ऋग्‌०६।६१।२३) 


हमारे पुत्र शुवीर हों भर उनके साथ हम शज्ञुओं पर विजय प्राप्त करें! 
भा भें, भा संबिकथा: (यजु० १३२३) 
तू ने तो भयभीत हो, मे उद्विश्तता को प्राप्त हो । 


“शिया शोषण पुथियी ता ने बिभीतों भ रिप्यतः । 
एवा से प्राण सा बिभे; ॥ 

यथा सुर्यक्त चल्रस्व न बिभीतों न रिव्यतः । 

एवा से भाण मा बिन; |! (अथर्व० २।१४।१, ३) 


जैसे शूलोक और पृश्रिवी अ्रपने-श्रपने कर्तव्य के पालन भे वे तो शर्त हैँ, 
मे कोई उनको हामि पहुँचा सकता है; इसी प्रकार है मेरे प्राण ! तू भी भय 
को व प्राप्स ही। 


जैसे सूर्य और चन्द्रमा ना तो भय को प्राप्त पोते हैं, वे कोई उसकी हा 
पहुँचा सकता है। इसी भकार है भेरे प्राण ! तू भी भय को ते ज्राप्त हो । 
अहमस्मि सपनहेल इवारिष्टी प्रक्षतः । 
गधा सपत्ता से परदोरिशे सर्व शसिण्किता। ॥| 
(ऋगू० १०११६६।४) 
में शत्रुओं पर विजय ब्राप्त करने बाला हूँ । एस के समान मुझे कौई 


बेविक घाश का अमतत्जीत २० मे 


५ 


का तो मार गकता है, न पीड़ित कर सकता है। मुझे तो ऐसा प्रतीत होता है 
कि मानी गेरे समस्त शझ्त्र्‌ यहाँ गेरे पैरों तसे पड़े हुए हैं ! 


महां भमस्तां प्रदिशस्वतलः (ऋगू० १०१२८५।१) 


गैरे लिए रब विशाएँ शूक जाएँ। अर्थात, प्रत्येक दिशा में मुझे सफलता 
प्राप्स हो। 


शारीरिक स्वास्थ्य तथा दीर्घायुष्य 


तमूपा अर्मेष्ति तस्व में पाहि। 
झायुर्दा ऋेशस्थायूम बेहि।. .. 
« यम्ते तन्वा ऊमें तत्म थ्रा पुण ॥ (यजु० ३१७) 
अपने ! तुम शरीर की रक्षा करने वाले हो, मेरे शरीर को पृष्ट कीजिए ॥ 
तुम आयू की देने वाले हो, भुझ पूर्ण आयू दीजिए। मेरे शारीरिक स्वास्थ्य में 
जो भी स्युनता हो उसे पूरा कर दीजिए । 


बाह से आसछतसोः प्रणणक्चक्षुरकुणी: शोन्न' कर्णयोः । 
ग्रपलिताः केशा अज्योणा बनता बहु बाल्लोगेलख । 
अरवॉरोजो जछप्रयोजव: पादयों: प्रतिष्ठा, . -(अ्रथर्य १६।६०।१०२) 


भेरे समरत अंग पूर्ण स्वस्थता से अ्रपता-अपना कार्य करें, यही में चाहता' 
हैँ। गेरी थराणी, भाण, शंख, और काम अ्रपताआपना काम कर सके | मेरे 
बाल कामों रहें ! दांतों में कोई रोग न हो। बाहुशों में बहुत बज हो! 
गेरी ऊरयओं में ओज, जांधों में वेग और पैरों में दृढ़ता ही ! 
आयुर पश्चेत करपतां, , प्राणी, , अपनों, , व्यानों, . .चक्ष्‌र्‌. , « 
शोष, . बाग, . भनो. . आत्मा स्व कल्पता स्वाहा 
(यजु ० ३२३३) 
प्रात जगत में काम करने बाी अग्नि, बायू, आबि देवी शवितयों के साथ 
शामस्जस्य का जीवन (जय) व्यतीत करते हुए में पूर्णायुष्य को आप्त 
कार शर्कं; गेरी प्राण, अपाग शादि दावितयाँ तथा चक्षु भ्रादि इच्ध्रियाँ अपना- 
अपना कार्य ठीक तरह कर श्र्कों; और इस प्रकार गेरे व्यक्तित्व का पूर्ण विकास 
हो->यही गेरी आाम्तरिक कामना है, यही गेदी हाइिक प्भिषाषा और प्रार्थना है | 
शड़भा भवतु नस्तसू: (अजु० २६।४६॥ 


हमा । प्रार्थना है कि हमाशा शरीर पर के प्रगात सूद हो 
+ क्षः ४ न्‍ 


०४ भाश्तीय संस्कृति पा विकास 


भ्र जीवरधों जश्णामर्शीय्ि । (-हम्‌० १०३७६) 
हम सल्याण-मार्ग पर चलते हुए बृद्धावस्था को प्राप्त हों! 

छह. गर्वभावुजीब्धारस । (अवर्ब० १६।॥७०११) 
में अपने जीवन में पूर्ण झ्राथू को प्राप्त करू ! 


तच्वक्षदेंवहित॑ पुरस्तान्छुफरमुण्वस्त! 

परयेश शरद: शतस | जीवेसभ शरबः शतम । 

शूणवात शरद; शतभ्‌ । प्र श्वास शरदः शतम्‌ । 

कदीना: स्पाश शरवः शतम । भुूसइच शरद: शतात्‌ ।। 

(यजु० १६।२४) 
वह ऐखो ! इन्द्रियों के ध्वास्थ्य के निर्बाहिक, गबकोे गक्षुर्थानीण प्रकाशगग 

सूर्ग भगवान्‌ सामने उबित हो रहे हैं। उनसे स्वास्थ्य को प्राप्त फरते हुए, 
हम सौ वर्ष तक देखें, सौ वर्ष तक जीचें, सी वर्ष तक सुन गर्के, शी वर्ष तक 
बोल सकें, सौ वर्ष तक किसी के आशित ने हीं। भौर सी वर्ष के झमस्तर भी । 


स्वर्गीण परारिवार्कि जीवन 


सहूदर्य सांसनस्यभविद्ेष.. कृणोसि व: ।॥ 
अम्यो अ्ध्यप्रभिहरसेत बत्सय जातमियाध्ष्य! ॥॥ 
झा झतः पिसुः पुत्री सात्रा सवतु संगता। । 
जाया पत्यें भधुमतीं वा्च बदतु शान्तियास्‌ ॥| 
भा झआाता आतरं हिक्षत्‌ भा स्वसारभुत स्वसा 
सम्यठ्यः सन्नता भूत्वा वा वदत भद्रया ॥ 
(अथर्नें० २॥३०।१--३ ) 
है गृहस्थो ! तुझ्हारे पारिवारिक जीवन में परस्पर ऐकं, सोहावे भौर 
सदुभावना होनी चाहिए। द्वेष की गन्ध भी ते हो । सूप एक-ुगरे की उसी 
तरह प्रेभ करो, जैसे भी अपने तुरन्त जम्मे बड़े को प्यार करती है । 
पुत्र अपने माता-पिता का आाज्नातुवर्ती क्लौर उनके साथ एकल होकर रहे। 
पत्नी प्रपनों पति के प्रति मधुर भौर ह्नेहयुक्‍त वाणी का ही व्यवहार सादे ! 


्छ 


भाई-भाई के साथ भौर बहिन बहिन के साथ प्रग से करे ! 


ना 


नह 


तुम्हें चाहिए कि एक-मन हो कर समात आद्शों का प्रनसरण करते हुए 
परस्पर स्तेह और प्रेम को बढ़ाने वाली वाणी का ही व्यवहार करो ! 
रा 


वैदिक धारा था अभुतत-लोत 
आदश्ष साप्ताजिक जोदन 


से शछ 





| ते चदध्य से थीे। भांति जानताम । 
बता भर गया पृत्र संजानावा उपादंते ॥ (ऋग्‌० १०११६१२) 
है मनाया ! जंग रानातप थे विद्याक्‍व, दिव्य शवितियों से संपन्न सूर्य, लेख, 
बायू, अग्यि कि देव परमणर अविशंस भाव से, मानों प्रेग से, अपने-अपने का£' 
को करते 8; एव ही सु भी सरप्य्विवया से प्रेरित हो कर एक साथ कार्या 
भें प्रवुष होभा, एकमत्य से रहं। आर पररपर सदुभाव से बरतों। 


३ 


समानो,. झण्त! समिति: झमानी 
समान शनः सह खित्तमेषाल्‌ । (ऋणग्‌ू० १०॥१११॥३) 


तृम्हारी गर्वणा में, समितियों में, बितारों में और विन्तन में शमानता हो, 
सहानता हो, बेपस्ण ओर दृभपिता ने हो । 


समसानी थे आकृति: समाना हृदथानि था । 
समानसस्तु बी सनो यथा थः सुसहासाति ॥ (ऋग्‌० १०॥१९१॥४) 


बुम्हारे प्रभिष्ायों में, तुम्हारे हदयों (अथवा भावषनाश्रों) में और तुम्हारे 
गयों में एकता की भाजता रहगी साहिए, जिससे तुम्हारी शाक्िक और सामुदायिक 
शित का विकाश हो सके । 


राजनीतिक आदर्श 
जिशिं राजा प्रतिष्ठित: (ग्जु० १०६) 
राजा की रिथिति प्रजा पर ही निर्भर होती है । 
तथा विज्ञों बुगतां राज्याय (अरर्म० ३॥४२) 
है राजन ! अगाओं हाथ तुम शण्य के लिए बूने जाओ । 
विद्वस्त्वा सर्या वाअछुत्तु (अपर्वे० ४5४) 


है राजन ! तुम्हारे जिए गह आवश्यगा है कि समस्त प्रजाएँ तुम को 
चाहती हों । ' 


' शाष्ट्राणि वे विशः (ऐत० ग्रा० ८२६) 
प्रजा ही राष्ट्र को बनाती हैं ।. 


श्०६ भारतीय संस्कृति का विकास 


मानवीय कल्याण को भावना 
सिन्नस्याहूं चक्षपा रुर्वोधि सूतानि एत्ीक्षे । 
प्िन्नस्ण बक्ुष्ाा समीक्षाएं ॥. (सजु० ३६।१८) 
में, सनुष्य क्या, रत प्राणियों की गियर की बी से देखूँ | हम गब परस्पर 
मित्र की दृष्टि शे देखें ! 
पुमान्‌ पुभांस परि पाठु विश्यत: (ऋगू० ६।७५॥१४) 
एक दूसरे की "र्वथा रक्षा और राहागता करवा मनुष्यों का गुझय कर्मब्भ है। 
साँइल पश्यामि साथ ने तेबू था सुभति कृषि । (अ्रथर्व ० १७।१॥७) 
भगवन्‌ ! ऐसी कृपा कीजिए जिसे में गनृष्यमात्र के प्रति, घाहे में उनको 
जानता हूँ अथवा नहीं, शवृशाचना रख सकूँ। 
लक्कृण्मो ब्रह्म वो गहे संज्ञान पुरुषेम्:। (अगने० ३॥३०।४) 
भ्राशी हम सब मिल कर ऐसी प्रार्थना करें, जिगसे मनुष्यों में परस्पर धुमत्ति 
झ्रीर सदभावना का विस्तार हो। 
विश्व-शान्ति की भावना 
शो: शास्तिरन्तरिक्ष॥ इशन्तिः पृणिवी 
शाम्तिरापः शान्तिरोधधयः शान्तिः 
चमस्पतय: धास्तिविश्वे देवा। शास्ति- 
बहा शान्ति; सर्े/ शान्ति: शाम्ति- 
सेव शान्ति: सा भा शान्तिरेषि ॥। (यज० ३६१७) 


नम 


शुलोक, अस्तरिक्ष-लोक और पृथिवी-लोक सुल्न-शास्ति-दायक हों; जल, 
ग्रोषधियाँ श्रौर वनस्पतियाँ शांति देने बाली हों, समस्त देवता, ब्रह्म श्रीर सब 
कुछ बान्तिप्रद हों! जो शाप्ति विश्व में स्वेध फंली हुई है, वह मुझे प्राप्त 
हो।। में बराबर शान्ति का अनुभव कहूँ। | 
हल भा सूर्य उरुयक्षा पदेतु 
श॑ सदचतल्र; प्रदिशीं भवसतु । (आगू० ७॥३५।५) 


अत्यन्त चिस्तृत तेज सै युक्त सूर्य का उतय हम शंब केः लिए शान्तिदायना 
हो ! चारों दिशाएँ हमारे लिए शान्ति देनेबाली हों! 


बेधिक धारा फा अपमृत-लोत २०७ 
श॑ नो बात; पबताओ श॑ नल्तपतु सुर । 
शा वा कलिलवद बेवः पर्जन्यों अभिवर्यतु ॥ (यजु० १६॥१०) 
वायु हारे लिए सुखछप हीकर चले! शूर्य हमारे लिए सुखपय होकर 
तो | झत्यदा अरजने वार्न मजन्यन्दैय भी एमारे लिए सुप्ररूष होकर अच्छी 
तरह बरगें | 


लक मम कान--अान तक ८५ ८०5 


प्रथम परिशिष्ठ 
(ख) 
चैदिक-सूक्ति-मंजरी 


ऋण्वेद-संहिता 
धूर्वीरिखस्य रातयों मे विदस्यन्त्यूतयः । (१॥११॥३) 
परमात्मा की देत की इसता नहीं हो सकती । उनकी' रक्षा में कभी क्षीणता 
नहीं आती । 

अप्स्वन्तरसृतभप्सु भेषजमू (१॥११॥१६) 
जलों में अ्रमृत का वारा है। वे भौषध-स्वूप है । 

आपबच विश्वभेषजी:  (१।२३।२०) 
जलों में क्षण ग्रौषध रहते है । 

सचिता, , जापासीनां बाते (११३५६) 
सूर्य बीमारी को भगाता है। 

बविदव॑ चिदायुर्जॉब्से (१।१७१५) 
आयु-भर मनुष्य को जीवन की स्फूर्ति का अनुभव करता बाहिए। 

ने दुश्कताय स्पुहयेत (१।४१॥६) 


अ्पशब्द बोलने की प्रवृत्ति से बचना चाहिए। 


बेविक्षन्तुपित-मंजरी श्०8 
ने बुष्टुतित्रविधोदिय झस्यते (१॥५३।१) 
घन' देने बालों के प्रत्ति पु.स्तुति करना छीक गहीं। 
विश्वस्मा सन्मनः कमणे पुरोहितः (१।४५॥३) 
बड़ा मनुष्य ही सब कार्यों में नेतृत्व करता है। 
सभो ने कृर्प आरिमा घिनाति (१।७१॥१०) 
मभेघ के शमान वुद्धावस्था रूप को बिगाड़ देती है । 
.. ' शत्यं तातान सूर्य: (१॥१०४।१२) 
धूर्य रात्य को ही विस्तारित बारता है । ग्र्थातू, सत्य और प्रकाश में रामानता है । 
पा्यवक्षण्वात्‌ ने विवेतदन्थः (१॥१६४१६) 
जिशक अखि है बही देखता है, अम्धा नहीं देखता । 
- बहुप्रजा निऋलोतिमा विवेश (१।१६४।३२) 
ग्रधिक संतान बाला घोर कष्ट का अनुभव करता है। 
साता पृथिवी महीसस्‌ (१।१६४।४३) 


यह किस्तुत पृथियी हमारी गाता है। 


पे 
बज 


” एवं सहरित्रा बहुधा बबन्ति (१।१६४।४६) 
एक ही मूल तत्व को विक्लन्‌ जोंग अनेक प्रकार से कहते हूँ । 
झर्यस्थ चित्तमभि संधरेण्यमू (१। १७ ०६१) 
दुपरे के चित्त का कोई ठिकाना नहीं। बह चब्म्बल होता है। 
भिताति जय जरिमा तनूतामू॑ (१।१७६।१) 
बढ़ापा शरीर की शोभा को बिगाड़ देता है। 
»” में भूषा श्राउत यदवस्ति देघा;। (१।१७६।॥३ ) 
यह ठीक ही है. कि देवता! उसी की सहायता करते हूँ जो श्रम बरता है। 
द पुलुकामों हि मर्त्मः (१।१७६।४) 


मतृष्य स्वभाव से ही बहुत कामभात्री बाला होता .है । 
पड 
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नकिरस्य ताति बता देवस्य सबितुधितन्ति | (२।३५।७) 
शवितुदेव के नियमों को कोई नहीं तो? सकता । 
“ पुरुन्नह क्षतयों जवानामभ्‌ (३।१८।१) 
परमुष्यों के विशिन्न वर्गों में अनेक प्रकार के विरोध या संबर्ध रहने ही है। 
पेदरतस्‌ (३॥५३।४) ' 
स्‍त्री का डी नाम घर हे । 
तावाजिन वाजितसा सहास्तयात्ति 
ने गर्दभ पुरों अश्वान्नगब्ति | (३।५३।२३) 
घोड़े के शराब बोड़े की हो अतिवरोगिया करायी जानी है, था से शिक्ष की 
नहीं । गदहे को जाड़े के झागे सवा नहीं दिखा जाता । 
ऋतत्व घीति | जियाति हश्ठि (०२४८) 
प्रकृति अबबा सृष्ठि के विखभों के परिशाव के भाग सष्ण हो जाने हैं। 
ने ऋते आशरुव शख्माय बेजा: (४३१३।११) 
औ श्रम नहीं करता उसके साथ देवगण गिवयां हहीं करते । 
“ शावुज्लित जाए उभषस्यथा शिदतू (५॥४४।८) 
सनुष्ण जिरा-किती जद्य में संग जगाता है वेग खाए ने ध्राष्य कर जेता है । 
। भेज झयय बारें सो बाई शस्त्‌ (पाहटाव) 
अपने मत से हो काम को करते बाला उसे टीका तरह मारता है । 
/ झमुब्रुधाणो आध्येति, थे स्यपनू (५४४१३) 
अध्याक' से ही सनुष्य सीखता हे, में कि सोने हुए । 
#. ओ जाशर तबुघः कासकरों थो जागार सभु धामानि सच्धि । 
| (४।४४।१४ ) 
जो जागता है जगी को ऋूबाएँ बाहती 3। शामब्रेद के मन्‍्त भी उसी के 
स झतिे ?। 
विद्वान पथः पुरएता ऋणु नेषति (५४६१) 
सभद्रादार भेता ही ठीक रास्ते से ले जाता है। 
पुमानू पुत्रांस परिषातु विधयत:  (६/७४।१४) 
मनुष्य को मनुष्य की सब प्रकार से सहायता करनी चाहिए। 
.. नहिं स्वमायुहिचिकिते जनेषु (७।२३।१) 
भर्ुष्यों में कोई अपनी परयू अथवा जीवन-काल को पहीं जानता। 


बेपिक-सुकिति-मंजरी २११ 
पस्ण क्तानि ने भसिननच्ति जीरा; (७)३१।११) 
समझदार लोग फ्शोाशवर के वियमों का उत्मंधन नहीं करते । 
ने दुष्टुती भरत्पों विन्दले बद्चु (७३२२१) 
किसी को अस्तित झअबवा मिलाया स्तुति थे मनप्य बस नहीं पाता । 
से अभस्त इथिसंशल (७३९२१) 
बूसरों से झगड़ा करने बाला प्रताप धन को नहीं पाता । 
४ खिफित्वांसो अखेतर्स वयन्ति (७।६०।७) 
आवशान ही अज्ञानी की भार्ग दिखाते हें। 
स्म्िप्रा शक्षास्थं सः (८।३११।१७) 
सी का भरत जश्ास्य होता हे। 
. आए मो: मिद्ठा ईवेल मोत हाहिये; । ४ [४८। १४) 
 आंयाद जबवा झातध्व के बं हर पा जनप्रवार के कारण हमको अपने 
« रितेब्गन्माएँ मे ब्यूव मे होता जाहिए। 
अफि र्ाघभागह (८।६७।७) 
रत मिप्याप सनृण्य के लिए ही होता दे। अथया, भिषाप मनुष्य की 
स्वआत्ति होते ह। 
ऋातस्प सृद्ामुविद ॥ पओ जार) 
सुष्ठि के विम्षीं की शाला सर्वभा फला हुए है। ा 
गंण्जन्ाविवेत॒ार;। (8।६ ०२१) | 
अन्नानी ही शूता करते हे। 
साझा था उनो घियो, वि जरताति जनानाल । 
रा (६।११२१) 
नाना प्रकार के विचार हमारे अत में थ्राते रहो है। ओर ग्ृष्य भागा 
"अकार के काम करते हैँ। ५... ० के 
तक्षा रिष्ट रत भिषण्‌ बहा युख्वस्तसिच्यति।........ 
। (६११) ७ 


२१२ भाश्तीय संस्कृति का विकाप्त 
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शिस्तारी दूठी हुई वस्तु के लिए वैश राग के लिए आर बाह्माग पुजार्थी के 


लिए इच्छूवा रहता है। 
शाक्षेर्सा दीह्यः कृषिसित्फृषस्थ ॥ (१०।६४।१३) 
जुझा मत खोलो । खेती ही करों। 
» सत्येनोसशिता भूणिः (१०।८५।१) 
पृथ्वी सत्य से ठहरी हुई है। 
से थे स्त्रेणानि शस्यानि सस्ति (१०६५।१५) 
स्जियों के साथ स्थायी मिलता सहीं होती। 
नर सखा यो न दवाति शस्ये (१०११७४) 
यह मित्र नहीं हे जो गिन्र की राह्ययता नहीं काश्ता। 
केव्शाघो भरव्नति केवलावी (१०॥११७।४) 


जो इकेला खाता है बह फेबत परापमंग होता है। 


शक्लयजुर्वेब-संहिता 


उर्वन्तरिक्षमन्वेशि (१४७) 
में अपनी उन्नति के लिए बिस्तुत क्षेत्र को चाहा हूँ। 
घूर्ज धूवेन्त, घूर्व त॑ योधस्थान्‌ घूबेति । (१।८) 
भारते हुए को मारो, जो हमको निष्कारण मार डालसा चाहता हैं उसको 
ष्ट कर दो। ह चर 
भा भेंट, भा संविक्धाः। (१।२३) 
मे वो ड्रो, मे उद्विग्नता की प्राप्त होगो । 
| “ ऋतस्य पथा प्रेत (७४५) 
प्राह्त नियमों के अनुक्ञार अपना जीवन व्यतीत करो । 
४ अनाधृुष्ठाः सोदत सहीजसः (१०॥४) 


सघटित॑ हीकर रहने शे तुम्हें कोई धमका ने सकेगा । 


जेधिक्ष-सुक्ित-मंजरी २१३ 


यो असाध्यध्रातोधावू बहव यो हेवते जबः । 
लिन्‍्दादू यो अस्मथान्‌ विष्साचच सर्वे ते मस्तसा कुछ ॥ (११।८०) 
जो कोई हगारे साथ अकारण शत्रुता करता है, जो कोई हमारे जोगों से 
द्ंधा करता है, जो कोई हारी निन्‍्दा करता है और हपारे प्राण लेना चाहता 
है, जमको भिट्टी में गिला दो । 
€ ब्रह्म सूर्शमं ज्योतिः (२३४८) 
सूर्य के समान ही वेद अथवा जाव-ब्रिज्ञान का भी प्रकाश है । 
“म्राशिक्षाये प्रदिवनम्‌ । उपशिक्षाय प्भिभ्रदिनतमत्‌ । (३०।१०) 
यह शामझ लो कि जो प्रसव करता है वही किसी विधथ को जात गकता है; 
गगीक्षक ही किसी! पदार्थ को ठीक-ठीक रामकझ् सवाता है। 
४ भूर्खय जागरणस्‌ । अभूत्य स्थपम्‌ । (३०१७) 
स्मरण रुधों कि जागने से उन्नति हातो डे और सोने से अवधि । 
प्रियाथ अियववाधदिनलश (३०११३) 
अपने प्रिय के जिए सिम्र-मधुर बोलने वाले को हो नियुक्त करो । 
हिंरण्मयेत पात्रण सत्यस्पापिहित भुख्रमू (४०११७) 
गत्म का गुल् सुतर्श-जंसी पगकीलों वस्तुओं से छिंवा हुआ रहता है । 
सामबेद-संहिता 
५ विवस्थ पद्थ. काव्पम्‌ (पु० ४।४॥३) 
तुम प्रमाविन्देवी के सौस्दर्य को जो मुर्य-छप में भगवान्‌ का बाध्य 
और झससे प्रसब्रता को प्राप्त करी । 
सदा गाव: शुत्तणों विदबधाम्नत्तः (पू० ५६६) 


सी 


गोएँ शादा परच्ित्त हैं और सबका कल्याण करनेब्राली है 
किम पट पते आता जगतस्तस्थुबक्च (० ६॥१४।३) 
सूर्य ज४ तथा वेतन जगत्‌ की आत्म है। 

७ जैनस्थ भोषा अजविए्द जागुधिः (3० ३।१।६) 


जागरूक व्यक्ति ही. जगता को रक्षा कार सबाता हे 


श्श्४ भारतीय संरफूति फा गिकाम 


अभवबेद-संहिता 
आप इृह्ा श॑ भेषणीरापो अभीवधातनी: । 
आपो विश्वस्थ भेषजी: ।।  (३।७।५) 
जल निश्चय ही' शोपम-झूप हों। जल रोगों को गगानेवाले हैं। जले सम 
को स्वास्थ्य गेनेवाले है । 
भव्रादधि श्रेय: प्रेहि (७।८।१) 
तुम भद्र से भव्बरतर जीवन को प्राध्त करों । 
सच्चाश्ण्य बचसी पस्युषाते (८।४।१०) 
सत्य-भाषण ओर असात्य-भाषण में स्पर्ा रहती है । वे एक साथ गह्टीं रह सकते । 
सब वा एप जाधपाप्मा यस्याज्षमश्तन्ति ॥ (६।७।८) 
जिसके श्रन्न को दूसरे खाते हैं, उसका पाप सष्ण हो जाते है । 
सर्वो था एयोइ्जरधपाप्सा यस्थान्न नाश्तन्ति । (8।७।६ ) 
जिसके श्रन्न को दूसरे नहीं खाते, उसके पाप बने रहते हो। 
» कीति जे वा एव यहाइव गृहाणामइताति या पूर्वोहतियेरद्नाति । 
हैः (६।5८।५) 
जो घर में आ्राये हुए अतिथि में पहले भोजग या (ता है. वह मानों अपने 
घर की कीति और यश को समाप्त कर देता हे | 
अधितवत्यतिथाबश्नीयातू. (६।८।८) 
घर में आये हुए अधिथि के भोजन वार लेने पर ही भोजन फरना चाहिए । 
ही. भाता भूसिः पुत्रों शरहं पृथिव्या: (१२११२) 
भूमि मेरी भाता है श्र में उसका पुत्र हूँ। 
म॑ तिप्दल्ति मे लि भिवन्‍पेते 
देवानां स्पष्ट इहू थे चरन्ति।॥ (१८१॥६) 
देवी शक्तियों के गुप्तचर जो यहाँ घूमते-फिरते हूँ ने तो वाभी अपने कार्य 
से विरत होते हैं, न उसकी आँखें झपकती हैं। 


न 


प्रथम परिशिष्ठ 
(ग) 


बह्मणीय-सूक्ति-मज्जरी 


ऐतरेय-ब्राह्मण 


० कंधी ने आर्वाव्म्नर्थाय जीवसे (एंत० बाण २।२) 
है अश्यिदेत ! हैंगें सद्रीग-जीय जीवम के जिए समुन्नत कीजिए । 
परिभित थे भूतम्‌ । प्परिभितं भ्रव्यम्‌ । (ऐत०श्र/० ४॥६) 


भवावभि शेवः प्रेहि (एऐश० ब्र)० १॥१३) 
धुम' भ्र मे भद्बतर जीवन को प्राप्त कारों। 
» बैंखः पुरपषक्पेण पर्वत्य (रोहितम) उचयाच:»- 


नानाआान्ताय. श्रीरस्तीति रोहित! शुआुभ । 
पापी शुंबब घबरो जन इस इच्चरतः सखा ॥१॥ 


सरवेति $,, 


पृष्पिण्यों चरतों जज भूष्णरात्या फालग्रहिंः । 
पेरेस्श्स, सर्वे वाप्यात अभेण प्रपों हता। ॥४९॥। 


२१६ भारतीय संस्कृति का विकास 


चरेवेति ।. . «- 
श्रात्ते बग आसीनस्योध्वेस्तिष्ठजि लिष्छतः ॥ 
शेति मिपद्यमालस्य सलराति खरतो भगः ॥१॥ 
वरेवेति ।. . . 
कलिः शयानों भवति संजिहानरुस बपरः । 
उतिष्ठस्तेता भवति ऊुत॑ संपयते खरते ॥४॥। 
जरेबेति (. . . 
खरब्वे सधू विखति चासस्‍वादुसुदुछारस । 
सुर्यश्ष पक्य शेमाणं गो मे ततयते सर ॥५॥॥ 
चरेवति ।. .. . 
(ऐत० क्ञा० ७।१५) 
अम-संगीत 
कुछ से पुरष-छप में आयार शोहियर से कहा 
है रोहित ! सुनते हैं कि थी श्र ने श्ास्त पहों हैं, उसकी श्री प्राण 
नहीं होती । भला मशर्ुष्य भी जो बैठा हड़ता है भनिवाम्मा समझा जाता है। 
इुल्द्र उसी की राहायतवा करता है जो शम-शील है । एशलिए बरशबर 
श्रम करते रहो ।॥॥१॥ 
अम-शील पुरुष की जाँधें स्फूछति के पुष्षों से पुष्पित होती हैं और उसके पुष्ड 
शरीर में स्वास्थ्य का फल लगता है। उराके मारे पाप क्षम से गानों मारे हु 
निशचेष्ट पड़े रहते हैं। इशलिए बराबर श्रम करते रही ॥२॥ 
बैठे हुए का सौभाग्य बैणा रहता है, खड़ें हुए का बड़ा ही। जाता है । पड़े 
रहुनेबाले का सौभाग्य सोता रहता है भौर बजनेवाले का सीमाग्य जलने लगता 
हैं। इसलिए बराबर श्रम करते रहो ।।३।॥ 
जो सो रहा है वह कलि है, भिद्रा रे उठ बैठनेबाला हावर है। शठकार 
खड़ा हो जानेवाला तेता है, पर श्रम करनेबाला कतयुग बन जाता है। इसलिए 
धराबर श्रम करते रहो ॥४।॥ 
अ्रम-शील सनुष्य हो मधु श्र्थात्‌ जीवन के माघुर्व को पाता है। व 
स्वादिष्ठ फल का आास्वाद लेता है । सूर्य के श्रम को देखो, जो सदा चलता 
हुआ कभी आलस्य नहीं करता । इसलिए अराबर श्रम करते रहो ।।श॥। 
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नहति हु वे बल्षिधुरों यासु युज्यते । (ऐत० ब्रा० ६१८) 


करमंशीण व्यवित्त जिस बाम में भी लगा दिया जाता है उसको पूरा करके 


छीड़ता है। 
/ सं वे गसर्भार: शुणालि (ऐत० प्रा० ४॥१३) 


अपनी शप्ित से झमिता भार उठाने से मनुष्प को हाति ही होती है। 


, थः सकुत्यातक कुर्षात्‌ फुमदिनसतोध्पर्भू । 
(ऐल० ब्र।० ७। १७) 


जिसने एक बार पाप किया, बह दूसरे थाष में प्रवृत होता है । 
४ श्रद्धा पत्नी सत्य बजमानः। श्षद्वा सत्य तवितश्युत्तम॑ सिथु तभ्‌ । 
अ्रहया सत्येत सिवुनेस स्वर्योल्‍लोकान जयतीति । 
(ऐस० श्ञा० ७।१०) 
जीगन-अन्ञ में श्रद्वा मानों पत्नी है श्रीर सत्य यजमान है। श्द्रा [सावना- 
मूलक) झौर गह (वबुद्धिमुलका) की उत्तम जोड़ी है। श्रद्धा और रात्य की 
जोड़ी गे मनुष्य दिव्य लोकों को (>न्वास्तविक कल्याण को) प्राष्य करता है। 
० अशताबा वी पराष्याप्ततिः (ऐत० बाण २२) 
शूण (वज्यीठ का मे भरना) ही सत्र पापों शोर बद्धि-अ्ंश की जड़ है 


भूगिष्ठमर्॑ भवति स॑ एवं भूयिष् लोफे पिराजति । 


6 पस्यंयेषट 
हर (एस० ब्र।० १५) 


हू 
क््ड 


जियके पास श्रधिक शक्ष होता है, संगार में बही अत्यधिक महर्व के 


पाता है। 
है 
यो वे भयति या ओेषलामबनुतत तस्य बार्च प्रोविताससु अ्यवस्ति ॥ 
(एँस० क्रा० २१४) 


जो सत्ता और ऑप्ठता को पा लेता है उशाक्षी कही हुई बात को सब 


अनुसरण करते हैं । 


दिरो वा एसशशरप परदातिध्यस । (पुत० आर १॥२४) 
(0:20 20७७ ७४४७७७७७७ एआओ ५,259 2020,७॥/७७७॥७॥७७॥७४/४७७:७॥७७७७४७७:७७७:७७/० 


१ रक्िस-माला/ में वृद्धि और भावता के संबंध पर: १एवाँ प्रकरण वेखिए ।. 


श्श्द भारतीय संस्कृति का विकास 
अतिथिन्सत्कार को यज्ञ का प्रमुख अंग समझना चाहिए । 
४ शाच्ह्राणि ये विश: (ऐत० बा० 5।२६) 
जनता ही राष्ट्र को बनाती है। 
बअरह्म थ क्ष्र व संख्िते । (ऐच० ब्रा० ३११) 
बहा (>"ज्ञानशकिति) और क्षत्र (नच्सन्यशक्ति) परस्पराश्रित होते हैं। 


बरहाणि खलु वे क्षत्र अतिष्ठितम्‌ । क्षत्रे ब्रह्म । 
(ऐत० ब्रा० ५।२) 


बह्म में क्षत्र की स्थिति होती है ओर क्षत्र में बह्म की । 
घजमानों वे घन्नः (ऐत० ब्रा० १॥२८) 
यजमान का स्वरूप ही यज्ञ में प्रतिफलित होता है ? 
शा त्वेच अद्धाये होतव्यम्‌ (ऐत० ब्रा० ५१२७) 
हवन-सज्ञ की वास्तविकता श्रद्धा में ही होती है। 


सनसा वे यश्नस्तायते सनक्षा कियते । (ऐल० ब्रा० ३११) 
ज्ञान-पुरस्सर ही यज्ञ किया जाता है । 
एतहे' यज्नस्थ समृद्ध यहूपसमृद्ध यत्वार्स क्रियमाणमृगभिवदरति । 
(ऐत० ब्रा० १॥४) 
याज्ञिक कम की संपन्नता या पूर्णझूपता इसी में है कि उसमें जो मब्ज प्रयुक्त 


पु 


होते है. वे वास्तव में उस काम को बतलाते भी हैं जो यज्ञ में किया 
जाता है। 
«* यद्‌ यशेडमिरकूप तस्ससुद्धम्‌। (ऐल० बा० ११६) 
सच्त्र और कर्म की अनुछूपता में ही यज्ञ की संपन्नता निहित होती है । 
यंत्र बेंच चे यजसानवंती अबति, कल्पत एव. यज्ञीडपि । 
तस्णे जनताये कल्पते यत्रेव विद्वान यजमानों बशी यजले ). 
(ऐस० ब्र।० ३१११) 
गज्ञ में तभी तक वास्तविकता रहती है जबतक वह विद्वान यजमान की 
अधीनता में रहता है.। उसी दश्या में वहु जनता का हित संपादन करता है। 


ग्राह्मगीय-सुष्ित-मंणरी २१६ 

७». यथा हु वा दर्द विवादा या सेलगर वा पापकृतो वा विसवन्त पुरषमरण्णे 
गुहीत्वा कर्तेमन्थस्ण वित्तमादाय दरवन्ति, एक्सेव ते ऋत्विजों पजसान कर्तेमम्वस्थ 
वित्तमाबाय द्रवन्ति यम्नेबंबिदं! याजबन्ति । (ऐत० बा० ८११) 


जैसे दृष्ट चोर और डाकू लोग जंगल में किसी ध्ती यात्री को पकड़कर 
उसे मार-पीट कर गढ़े में फेकंकर उसका धन लेकर चम्पत हो जाते हैं, इसी 
प्रकार मूर्ख ऋत्विजू लोग जिस यजमान का यजत्र कराते है उसको मानी मारपीट 
कर गढ़े में फेंककर उसके धन को उड़ाकर चले जाते हैं । 


4२४५ 


ज्मिर 


सर्वेस्य वे गाव: प्रेमा् सर्वध्य बारुतां गताः। 
(ऐ ब्रा० ४॥१७) 
गौश्रों को देखकर सबके हृदय में प्रेम उमड़ आता है और वे सबको सुन्दर 
प्रतीत होती है । 
शतपथ-ब्राह्मण 
यज्ञी हु भवति य एवं विद्वान सत्यं बदति । 
(श० ज्रा० १॥१।१।४) 


जो मनुष्य इस प्रकार सत्य के महत्त्व को शमझ्नता हुआ सत्य-भाषण करता 
है, उसको मत्तिगान्‌ यश ही समझना चाहिए। 


मसध्यमभ्यम्‌ (श० ० ११२२३) 
मध्यम मार्ग के अवलस्बन में कोई भय नहीं होता। 
एस वा उत्पवितारों यत्सुर्यस्थ रह्सय:। 
(श० ब्रा० ११॥३।६) 
ये सूर्य की रश्मियाँ निश्चित कृप से गन्दगी को नष्ट करके पवित्र करनेवाली हैं । 
ज्रग्निहि रक्षत्रामपहस्ता (झण० बाण १२।१॥६) . 
अग्नि हानिकारक जस्तुओं को नप्ट कर देता है। 
संग्रामो वे ऋरम्‌। संग्रासे हि कर करियते । 
(श० ब्र।० १॥२।५॥१६) 


संग्राम को करता का रूप समझता चाहिए; क्‍योंकि संग्राम में कुर कमें 
किया जाता है। ह ' | 


२४२० भारतीय संस्कृति का विक्ा से 
या वे का थे सज्ञ आत्विज आशिषमाशासते यजमानस्पैव सा । 
(श० ब्रा० १।३।१॥१९) 
यज्ञ में ऋत्विज्‌ जो कुछ का मना करते ह वास्तव में वह यजमान के जिए ही होती है । 


तद्धि समृद्ध यज्रात्ता कमीयान्‌, श्राश्ों भूमान्‌ । 
(श० बा० १।३।२।१२) 


खतेवाले कम हो और खाद्य पदार्थ अ्रधिक हो, यही गा्द्धि का रूप है । 
बाघों था हुईं सर्वे प्रभवति (श० ब० १॥१॥२।१६) 
वाणी से ही यह सब-कुछ होता है। 
सर्वे वा इदसेलि ल् प्रेलि च। (ज० ब्रा० १।४१॥६) 
क्रिया और प्रतिक्रिया इस जगत में स्वभाव से भर्वत्र देखी जाती है। 
अथवा, आना और जाता सबके साथ लगा है। 


बाग्वे सनसो छुप्तीवसी । अपरिक्षितवस्सिव भसः । परिमिततरेव हि वाक । 
(दा० बा० १।४।४७) 
मन से वाणी कहीं छोटी है। मन अपरिमिततर और वाणी परिमिततर 
प्रतीत होती है । 


एते बे ब्राह्मणा यज्ञस्थ प्रावितारों येडनुचाना: । 
एते छोत॑ सब्बते । एत एन शगयन्ति । 
(श० जे।० १।५॥१।१२) 


विधिवत जिन्होंने वेदका अ्रध्ययत किया है ऐसे ही ब्राह्मण यज्ञ की रक्षा 
करते हैं। वे ही यज्ञ का विस्तार करते हैं। ये ही यज्ञ को उत्पन्न करते हैं। 
सनसा वा इंद सर्वभाप्तमू (श० ब्रा० १॥७।४।२२) 
यह सब कुछ मन से प्राप्त है। श्रर्था_ मन की गति के शब्दर है। 
भमत्य्य एब मत्त्यं गिलति (दा० क्रा० १।5॥१४३ ) 
मत्स्य को मत्य ही निगल जाता है । 


एते वे यज्सवच्ति थे ब्राह्मणा: शुश्षुवांसोड- 
मृज्नाना: । एते छोव॑ तस्वते । एत एस जनयम्ति । 
(श० बा० १८१२८) 


बाहाणीय-सुद्ति-मंजरी २२१ 
जिल्होंने विधिवत वेद को सूतता है और उसका अध्ययन किया है, ऐसे ही ब्राह्मण 
यज्ञ के स्वरूप की रक्षा करते हैं। ने ही यज्ञ को विस्तारित और उत्पन्न 
करते हैं । 
७ ते दबः वबभुपाकप्तीत । को हि भनुष्यस्य रबों वेद । 
(श० ब्रा० २।११३॥९) 
कलर करूँगा, कल करूँगा ऐसी बात ने करनी चाहिए । मपुष्य के कल्न को 
# कीन जानता है ? 
अ्रद्धा हिं तब यद्‌ भूतम्‌ -. नअनद्ा हि. तद 
यब्‌ भविष्यद्‌ ॥ (श० ब्रा० २।३।१॥२४) 
जो हो चुका है वह निश्चित है। जो होनेबाला है वह अभिदिचित है। 
श्रद्धा हि. तद्‌ यज्जातम्‌ |. . अनछा हि. तब 
यजू जनिष्यभाणम्‌ । (श० ब्रा० २३।१॥२६) 


द जो उत्पन्न हो चुका है वह निश्चित है। जो उत्पन्न होने वाला है वह 
ग्रनिश्चित है । 


श्रद्धा हि& तद यदथ | अनद्ा हि तब पच्छवः । 
(श० ब्रा० २।३।१२८) 


जो आज है वह निश्चित है, जो कल होगा वह अनिश्चित है। 
यहँ सत्मेम हुयते तद्देवान्‌ गच्छति । (श० ब्रा० २।३।१॥३०) 
सत्य-भावना से जो हवन किया जाता है वही देवताश्रों को पहुँचता है । 
पे पुरुषो वे प्रजापतेनेंविष्कण्ू (श० बाण २।५॥१॥१) 
मनुष्य प्रजापति के सबसे अधिक समीप है । 
भूमा थे रागस्पोषः । श्री भूमा । (श० जा ३१॥११२।) 
समृद्धि, धन को पुष्टि और लक्ष्मी, इनका एक ही अभिष्राय है । 
ग्रसेध्यों वे पुरषों यदसूतत वदति । तेम पूतिरच्तरतः । 
(श० बभा० ३।१२१०) 
गनुष्य' अ्रपवित्र है, क्योंकि झूठ बोलता है। इसीसे उसके अन्दर से दख 
निकलती हैं । री, के हट 


२२२ भारतीय संस्कृति का विकास 
सुबासा एवं चुभूवेत्‌ |, . अप्यसलील सुवासस ४ 
दिवुक्षत्ते । (श० ब्रा० ३३१।२॥१६) 
मनुष्य को अच्छे वस्त्रों को ही धारण करता चाहिए । कुछूप मनुष्य को 
भी, जो अच्छे वस्त्र पहितता है, सब देखना चाहले हें । 
अश्विन योनिपज्ञस्प (ग० ब्रा० ३॥१)३२८) 
यज्ञ का जन्म अग्नि से ही होता है। 
पुरुषों यज्ञ: | पुदषधंभितों यज्ञ: । (दा०ब्रा० ३॥१४॥२३) 
मनुष्य ही यज्ञ है। यज्ञ का स्वरूप ममृप्य पर निर्भर होता हे । 
बट सस्ता या इये बारथुता | सगो वा इंवें पुरत्ताहाचः। 
(श० ० ३॥२।४११) 
आणी को प्न पढ़ाई रहता ह। जाणी हे सेन पहले भ्ाता हे । 
मबसा थे वे बाल! ले पल सब्बते (शण० बाण ११५॥३।११) 
मत और वाणी दोनों से बन्न क्रिया जाता है। 
" लकदिद। क्षतमुभवतों किशा परिषुदनभ। (गण० ब्रा० ३६१२ ४) 
राज्य-शक्ति की बॉएँ-आँएँ दह़ता प्रजा हाश हो होती है । 
हितीयवान्‌ हि. बीर्षयात्ू (भ० ब्रा० ३॥७॥३।७) 
जिसका साथी है बही शक्तिभान्‌ होता है। 
सत्य वे चल्लु: । सत्य हि प्रजापति: । (श० ब्रा० ४॥२।१२६ ) 
चक्षू सत्य है। और सत्य ही प्रजापति है। 
की “ विज्ञा वा क्षत्रिषो अलयाभ्‌ भजति (श० ब्रा० ४॥३।३।६) 
प्रजा से ही. राजा बलवान होता है। | 


शन्नेत हीद॑ सर्जे गृहीतम्‌ । तस्माव्‌ यावन्तो भोज्शनसश्तन्ति 
ते भा सर्वे गृहीता भर्वाप् । एपैव स्थिहि:। 
(झ० ब्रा० ४॥६।५॥४) 


असे ने सबकी पकड़ रखा है। झ्तः जो कोई भी हमारे यहाँ भोजन करते 
हैं वे सब हमारे हो जाते हैं। यही वस्तु-स्थिति है। 


जाह्यणीय-सुविति-म अरी १२४ 
रॉ लक हे 
४ या मे ब्राह्मणानातवचानतमत्: से 
एव वीब॑बततमः (श० ब्रा० ४६॥६।५) 


ब्राह्मणों से वही सब अधिक शक्ति-स्ंपन्न गाना जाता है जो सबसे अधिक 
विद्वान होता है । 
. पशभ्नवस्थ हेतन्पुलं यदतिमानः: (श० ब्रा० ५।१॥१॥१) 
अति अ्भिमान पराभव का मृख होता है। 


ईशर्थों हु था एव शात्मनो यज्जाया।. . यावज्जायां न विख्दते, , असकों 
हि सावब भजति। (श० बरा० ५१२।१॥१०) 
स्त्री पुरुष का आवबा भाग होती है। जब तक पुरुष स्त्री को नहीं पाता 
है. तबतक वह श्रपूर्ण डी रहता हैं। 
फो बेद भनुध्यस्थ (श० ब्रा० ५॥५।२।२) 
अनुप्य के कौच जानता है ? | 
यः क्रय: छत्सनों भग्यते मायति बैच गोसे वा रखते । 
(श० बा० ६।१।११५) 
मनुप्य जब श्रपन को पूर्ण समझता है तब गाने लगता है झजवा गासा 
सुनकर प्रसन्न होता 
०. ते हागुक्तेन मगसा किल्चन संग्रति शक्‍्नोति कर्तुम । 
(झ० ब० ६।३।१।१४) 
ग्रययत भन से कोई किसी कास' को ठीक तरह नहीं कर सकता । 


यू था आात्मसस्मितमसञ्॑ तदवति । सज्च हिनस्ति । पद भूषों हिनस्ति तथू ॥ 
यत्कीयों थे सदबंति। (श० बा० ६।६।३।१७) 


झ्पनी आावहयकता के अनुशार भोजन किया हुभा भ्रज्ञ पुष्टि करता है। हानि 
नहीं करता । अ्रधिक होंने पर हामि करता है । कम होते पर पुष्टि नहीं कश्ता । 


ग्रह्न॑ थे विज्ञ (झ० ब्रा० ६७१३७) 
प्रजा का आधार पअ्रन्न होता है। 

शी राष्ट्रमू (श० ब्रा० ६।७॥३।७) 
श्री से ही राष्ट्र चलता है। 


श्ए४ भारतीय संस्कृति का विकाए 


उच्ण एवं जीविष्यन्‌ । शीतो सरिष्यन्‌ । (श० ब्रा० द।७।२११) 
जीनेवाला गरम और मरनेवाला ठंडा होता है| 
«' जु वे कासानासलिरिक्सम्रस्ति (श० बरा० ८।७२।१६) 
कामनाश्रों का अच्त नहीं है । 
ले हु ते घोरतरा अशज्ञान्ततरा ण उभयतो-नप्स्कारा: । 

(श० ब्रा० ६।१।१।२० ) 
दोनों ओर के नमस्कार अत्यन्त भयानक ओर शअ्रशान्ति के हेतु होते है । 
गोपथ-ब्राह्मण 

प्रोक्षप्रिया इंव हिं देवा भवन्ति, प्रत्यक्षद्वियं: । 
(गो० ब्रा० ११११) 
देवता परोक्ष से प्रेम करते हैं, प्रत्यक्ष से होष | 
हे से मनसा ध्यायेद-यद्ा श्रहू किब्चग भचसा 
ध्यास्यामि तथैव तमझ्भूनिष्पति । तद्ध सम तथैव भवति । 
(गो० ब्रा० ११६) 


यदि मनुष्य किसी काम को करता चाहें तो उसे मन से ध्यान करना चाहिए-- मे 
जिस का मन से ध्यान वरूँगा वह अवश्य ही होगा ।” सो निश्चय वैसा होता है । 


रूपसामान्यादर्थलाभान्य॑ नेदीय: (गो० ब्रा० १॥१।२६) 
रूप की समानता से अर्थ की समानता अधिक समीपता को प्रकट करती' है । 
ब्रतेन वे ब्राह्मण: संशितों भवति (गो० बाण ११३४) 
ब्राह्मण का महत्त्व ब्रत-पालन से ही बढ़ता है । 
(वे वयसि पृत्नाः पितरमृपजीवन्ति ।. , .उत्तमे 
चयसि पुत्रान्‌॒ पितोपजीबति । (गो ब्रा० १।४॥१७) 


 पहली' बय में पुत्र पिता पर निर्भर रहते हैँ। अन्तिम बय में पिता पुत्रों 
पर निर्भर रहता है। ह 


यजमाने्ध/शिरसि पतिते स वेशोड्घ:शिरा: पतति 
(गो० बाण २२१५) 
यजमान के उल्लदे-सिर गिरने पर, बह देश उलते-सिर गिर जाता है । 


>>; ८ 0 0 (| बना 


प्रथम परिशिष्ठ 
(घ) 
ब्रत से आत्मशुद्धि 


[ वैदिक विचार-धारा में ब्रत-पालन का बड़ा महत्त्व 
है । इसीलिए मीचे के उद्धरण को यहाँ देता 
हम उचित समझते हैं। | 


“गे ! श्रतपते ब्रते चरिष्यासि, ,, 
इंबभहमनुतात्‌ू. सत्मशुपसि ॥१ (यजु० १॥५) 
शर्थात्‌, है ब्रतपते प्रकाश-स्वरूप देव ! भेरी प्रार्थता है कि में ब्रत का पालर्त 
करता हुआ अनूृत से सत्य की ओर प्रगति कर सकूँ। 
जीवन के उत्थाल और विकास के लिए आत्म-विश्वास श्र श्रात्मिक शविति 
की आवश्यकता है। आात्मिका शवित और आत्म-विश्वास श्रनुशासत, क्रताचरण 
भ्ौर नियम-पालन से ही प्राप्त हो सकते हैं। जीवन में ब्रतों के ग्रहण, और 
पालन का यही रहस्य हैं। इसी सिद्धान्त का विशदी-करण किसी ब्रती के मूख से' 
नीचे के पद्मों में कराया गया हैः-- 
उत्तरोत्तरमुत्कर्ष जीवने सब्धुमुत्सुकः । 
प्रतिजाने चरिष्यासि प्रतसात्मविशुद्धये ॥१॥ 

५५... अपर्न जीवन में उत्तरोत्तर उत्कर्ष प्राप्त करने के लिए में उत्सुक हूँ। आत्म- 
विशुद्धि या पवित्राचरण से ही यह हो सकता है। उस आत्म-विशुद्धि के लिए 
ब्रतावरण की में प्रतिन्रा करता हूँ। 

श्श्‌ ; 


२२६ भारतीय संरकुलि का विकास 


बताना पालनेनैंव तदू गूहसात्मदशेनस । 
जायते यशितां तूनसात्मविदवासकारणम्‌ २ 


ज्तों के पालन से ही संयमी मनुष्यों को अपने उस गृह स्वरूप का दर्शन 
होता है जो कि आत्म-विश्वास का कारण हीता है। अ्रभिप्राय' यह है कि ब्रतों 
के आचरण से ही मनुष्य अपने वास्तविक स्वरूप और शक्ति को पहचानता 
है, और इसी प्रकार उसमें आत्म-विश्वात की भावना का उदय होता है। 


ऋषिभिर्मुत्िभिश्वेव लोकानां सार्मदर्शके: । 
सेबितों बिततः पन्‍या एथ बैवात्र संदावः ॥३॥ 
संसार को सन्‍्मार्ग दिखाने वाले ऋषियों और मुनियों ने वास्तव में इसी 
प्रशस्त मार्ग का सेवन किया था। अभिप्राय यह है कि ब्रताचरण द्वारा मनुष्य 
ऋषि और मुत्ति की पदवी की भी प्राप्त कर सकता है । 
विश्वस्यथ विविध कार्य कु्वेन्तोध्ल निरनतरम । 
ब्रतातां पालवेनेव बेवा प्रमुतभोजिनः ।॥४॥॥ 
विश्व के विभिन्न कार्यों को तिरत्तर वियभपूर्वक् करने वाले अग्नि, वायु, 
सूर्य श्रादि | देवताओं को ब्रतों के पालने के कारण से ही अपृत-भोजी (>>प्रमुत 
अथवा अभृतत्व का सेवन करने वाले) कहा गया है। दूसरे शब्दों में, अर, 
वायु, सूर्य आदि देवता विश्व के संचालतार्थ अपने अपने महान्‌ करत श्रयत्रा क्तेव्य' 
को अविचल-भाव से पालत करते हैँ। इसी गवार पर उनको अमत-भोजी' 
कहा गया है। 
अभिज्नष घह है कि बरशाइएण दाए ही शनुण को ग्रदने आणृतत्य या 
शाइवत जीवन का बोध हो सकता है। 


ब्रतेत प्रप्यतें दीक्षा दक्षिणा दीक्षयाप्यत्ते । 
तथा ले प्राप्यते श्रद्धा शद्धया सत्यमाप्यते ॥॥५॥। 


ब्रताचरण से ही' मनुष्य को दीक्षा अबजा उन्नत जीवन की योग्यता प्राप्स 
होती है। दीक्षा से दक्षिणा अथवा प्रवत्त की सकज्ता प्राप्त होती है । 
दक्षिणा से अपने जीवन के लक्ष्य अथवा आादशों में श्रद्धा, और श्रद्धा से सत्य 
अथवा वास्तविक लक्ष्य की प्राप्ति होती है। 


अभिष्राय यह है कि ब्रतों के पालने से ही मभुष्य अपने जीवन के परम लक्ष्य 
तक पहुँच सकता है। ( रपिसिसालए से उद्धृत ). 


प्रथम परिशिष्ठ 


(8) 
ब्रह्मचय 


५ 


[ वैदिक विचारधारा नें ब्रह्मचय की महिमा का बड़ा 
गाते किया है। इसीलिए नीचे का उद्धरण 
उपयोगी समझकर हम यहाँ दे रहे हैं। ] 
“ब्रह्मबारी ब्रह्म भ्राजद्‌ बिर्भात! (अयबे० ११४४४) 
ग्र्थातू, ब्रह्मचर्य-ब्रत को घारण करने वाला ही तेजोगय' ब्रह्मा को घारण 
करता है। 
ऊपर मनुष्य के लिए ब्रताचरण की महिमा का वर्णत किया है। सब क्ृंतों 
के मूल में ब्रह्मचर्थ-क्रत है। उसी का वर्णन वीचे के पद्मों में किया गधा है: 
जीवन वे महान्‌ यज्ञस्‌ तस्थ घिद्धय मनीभधिधिः । 
करह्मचयंत्रतस्यादी ग्रहणमुपविधयते ॥१॥॥ 
जीवन एक महान यज्ञ है। उसकी सफलता के लिए मनुथ्य को जीवन के 
प्रारम्भ में ही ब्रह्मचर्य-त्रत अ्रहण करना चाहिए, ऐसा मनीधियों का उपदेश है । 
प्रासादस्थ विनिर्माण. भूलभित्तिरपेक्ष्यते । 
तथन जीवनस्थादों. अह्मचयमपेक्ष्यते ॥0२॥। 


जैसे किसी महल के बनाने में नींव की अपेक्षा होती है। उसी प्रकार 
जीवन के प्रारम्भ में ब्रह्मचर्य की श्रपेक्षा होती है। " 


श्श्८ भारतीय संस्कृति का विकास 


बरह्मलयश्रत चीर्ण.. पैस्तेरेव.. तपस्विनिः । 
उत्तरोत्तरसुत्कर्षों जीवने लम्यते अब ॥३॥॥ 
तप के रूप में ब्रह्मचर्य के ब्रत को पूर्ण करने वाले मनुष्य ही निश्सन्देह 
जीवन में उत्तरोत्तर उत्कर्प को प्राप्त करते हैं। 
ब्रह्मचयेण सर्वोध्णः सिद्धों भवति भूतले। 
तस्येवेद्ठातिसंक्षिप्ता काचिद्‌ व्याख्या विधीयते ।॥४॥। 


संसार में प्रत्येक लक्ष्य की प्राप्ति ब्रह्मचर्य से होती है। उसी की कुछ 
ग्रत्षिसंक्षिप्त व्याख्या यहाँ की जाती है । 


सर्वेकामधि. भूतानां.. यत्तत्कारणसब्ययम्‌ । 
कटस्थं शादवर्त दिव्य, बेदो गा, झानमेंव यत्‌ ३५१ 
तदेतदुभय॑. ब्रह्म बह्माशब्देम. कथ्यते । 
तदुद्दिवय व्रत यस्य ब्रह्मचारी से उच्चते ॥॥६॥॥ 
सृष्टि के समस्त पदार्थों का जो श्रक्षय्य, कूटस्थ, शाश्वत, विव्य मूलकारण 
है उसको, तथा ज्ञानरूप बेद को भी, ब्रह्म शब्द से कहा जाता हैं। इस भरकार 
के ब्रह्म की प्राप्ति के उद्दंश्य से जो ज्त ग्रहण करता है उसी को बहाचारी 
कहते हें । 
ससष्टिरूष यद्‌ जहां तहूप ज्ञानभेव यत्‌ । 
ताभ्याँ सायुज्यसंपत्त्य ब्रह्मचारी सदेप्सति ॥॥७॥ 
समस्त पदार्थों की समष्टि-रूप जो ब्रह्म है, तथा समष्ट्यात्मक (भ्रथवा 


व्यापक) जो ज्ञान है, उन दोनों के साथ सायुज्य अ्रथवा तादात्म्य की प्राप्ति के 
लिए ब्रह्मचारी सदा उत्सुक रहता है। 


एतस्पां भूमिकायां तु ॒ तिष्ठतों ब्रह्मचारिण: । 

उत्तरोत्तरमुत्कृष्ट जीवन लक्ष्यमुच्यते ॥८॥॥ 

/भ्रत्रादभि श्रेय: प्रेहि /, भ्र भत्र मे आमर/ । 

इत्येब॑ बहुशों. मब्तेरेष एवर्थ उच्चते ॥६॥ 
उक्त भानसिक परिस्थिति में वर्तमान ब्रह्मचारी के लिए उत्तरोत्तर उत्कृष्ट 
जीवन ही लक्ष्य होता है । “तुम भद्र से भद्गतर जीवन को प्राप्त करी”, “भगवन्‌ ! 
दीन द-३-०० ००2०० ०-५७--००२००-२००- (0० ०६२० ०६०००4)- “६)०००६३- न्यू) ७9-७०-०७०-७००-२०५०७००००४-०९)-०५३००२/४०७()० ७८३०० इी पतन हा 


१. ऐंकरेय्श्राह्मण १(१३॥ २. सामवेद पू० २॥८।६। 


पुह्माखर्य श्र. 


क्षुमारे लिए बराबर कल्याण को ही लाइये” इस प्रकार अनेकानेक वेद-मन्त्र इसी 
बात की कहते हैं । 

तदर्थ'' स्वीयश्ञक्तीना विकास: संचयस्तथा ॥ 

श्रस्ेण तपसा वृत्तिः संयभेव पुरस्कृता ॥॥१०॥। 

चारित्यस्य विनिर्माण विज्ञाया शर्जन तथा । 

प्रथम तस्थ कर्तेब्यं जायते प्रथमाश्रे ॥॥११॥॥ 


उक्त लक्ष्य की सिद्धि के लिए प्रथम आश्रम (>॑न्ह्मचर्याश्रम) में उसका 
“आर्य कर्तव्य होता है: अ्रपत्ती शक्तियों का विकास और संचय, मन वाणी और 
बरीर के संयम के साथ श्रम और तप का आचरण, चरित्र का निर्माण और 
विद्या का उपार्जन । 
तपसा पारमाप्नोति तपसा हन्ति क्रिल्विषम्‌ । 
तपसा वर्तमान: स उन्नेतेमूध्लि तिष्ठति ॥॥१२॥ 
तप द्वारा वह (ब्रह्मचारी) अपने अभीष्ट पद को प्राप्त करता है और 
पाप या अपूर्णता को दूर कर अपने चरित्र की उज्ज्वल और पवित्र बनाता है। 
तप का श्राचरण करता हुआ वह उन्नति के शिखर पर थासीन होता है। 


तपसा निर्मेलो भुल्वा परिषाकेस शुद्धधीः । 
दितीयमाश्र्त गत्वा सर्वस्येष्ट न संशय: ॥॥१३१ 
तप से चरित्र की दुर्बलताशों को दूर कर भौर भनोविकास द्वारा तत्त्वाव- 
गाहिनी विश्युद्ध बुद्धि को प्राप्त कर वह द्वितीय गृहस्थ-श्राश्रम में प्रविष्द होने 
पर समस्त परिस्थितियों को अपने अनुकूल बता में समर्थ होता है । 


“बहाचारी बहा भाजद्‌ त्रिर्भात तस्सिन्‍्देवा भ्रधि विशवे समोताः  । 
“जुह्यचारी समिधा भेखलया अ्रमेण लोकांस्तपसा पिर्षाति ॥१४॥॥ 


“अह्यचयेंण तपसा राजा राष्दूं वि रक्षति । 
आचारयों ब्रह्मचयेंण अह्मयचारिणमिच्छतें' ॥१५॥ 
“तहातपेंण तपसा देवा. सुत्यूमपाध्तत । 
इसरो हु अह्मचमेंण देवेश्यः स्वराभरत्‌”* ॥१६॥ 
इत्यादिवेवसस्पेश्च वैदिकोदासभाषया । 
बरहावर्मस्थ साहास्यं रहस्य चोपबर्ण्यते ।।१७॥॥ 


१, ब्रथर्ब० ११४२४ । २. अथर्व० ११।४॥४। हे. ग्रथवें० ११।५॥१७ । 
४, अथरवे० १११४।१९। ह : 


२३० भारतीय संस्फृति का विकास 


“बहाचर्य-त्रत को धारण करने वाला ही तेजोमय ब्रह्म को धारण करता “है 
झौर उसमें समरत देवता श्रोत-प्रोत होते हैं (अर्थात्‌ वह समस्त देवताश्रों से 
प्रकाश और शवक्िति को प्राप्त कर सकता है) ।” 

“समिधा और मेखला द्वारा अपने ब्रतों को पालन करता हुआ बह्मचारी 
श्रम श्रौर तप के प्रभाव से लोकों को आपुरित करता है ।” 

“ब्रह्माचर्य के तप से ही राजा श्रपने राष्ट्र की रक्षा में समर्थ हीता है। 
ब्रह्मचर्य द्वारा ही आचाय॑ ब्रह्मचारी को शिक्षणा्थ चाहता है ।” 

“ब्रह्मचयं के तप से ही देवताओों ने मुत्यु की दूर भगा दिया है। भह्यचर्य 
द्वारा ही इन्द्र ने देवताओं को दिव्य प्रकाश लाकर दिया है। 

इत्यादि वैदिक मन्त्र अपनी उदात्त भाषा सें ब्रह्मचयं की महिमा भ्ौर 
रहस्य का वर्णन करते हैं। 

( रफश्मिमाला' से उद्धृत ) 





द्वितीय पारिश्रिष्ट 


(क) संस्कृत साहित्य में ग्रन्थ-अणयन 

(ख) बेदां का वास्तविक स्वरूप 

(ग) यजुर्वेद तथा वेदिक कमकाशड 

(ध) वेदों के जीवन-प्रद संदेश 

(ड) भगवद्गीता का एक असाम्पदायिक अध्ययन 
(च) वर्णभेद तथा जातिभेद का परस्पर संबन्ध 


द्वितीय परिशिष्ट 
(क) 
संस्कृत साहित्य में ग्रन्थ-प्रणयन 


' [कह्पना', अप्रैल १९५२, से उद्धृत ग्रन्थकार का लेख] 





यह सिद्धान्त सर्वमान्य है कि संसार के किसी भी साहित्य के इतिहास की 
ग्रपेक्षा संस्कृत साहित्य का इतिहास अत्यन्त प्राचीन है । इसी कारण से संस्क्षत 
साहित्य के इतिहास के सम्बन्ध में जहाँ अनेक प्रकार की कठिवाइयां हैं, वहाँ 
साथ ही उसके सम्बन्ध में अनेकानेंक ऐसी बातें भी बतलायी जा सकती हैं, जिनसे 
साधारण शिक्षितों का ही नहीं, विद्वानों का भी मनोरञजन' हुए बिना नहीं रह 
सकता । हमारा विचार है कि हम क्रमशः उन पर प्रकाश डालें । 

*. प्रस्तुत लेख में हम कुछ ऐसी समस्याप्रों को लेकर, जो संस्कृत-अध्ययन 
करने बालों के सामने प्रायः उपस्थित होती हैँ, उनके समाधान करने का यत्त 
करेंगे । उदाहरणार्थ, कुछ समस्याएँ ये हैं:-- 

(१) संस्छत वाहमय के ब्राह्मण, उपनिवृद आदि पअनेकानेक प्रत्थ ऐसे हें, 


जिनपर उनके कर्चाओं के ताम नहीं मिलते। इसीलिये उनके विषय में पौरषेयत्व- ' 
अपौरुष॑यत्व का विधाद चिरकाल से चला आया है । 


' (५) ब्लनेक अन्य दी झूपों में मिलते हैं। और दोनों एक ही अन्यकर्ता: के | 
नाम से प्रसिद्ध हैं । उंदाहरणार्थ, शह्डु-स्मुति आदि अ्रनेक स्मृति-प्रन्य धोड़ेबहुत . 
गद्य तथा पत्च दोनों रूपी में पाये जाते हैं | । गा 


श्ड्ड भारतीय संस्कृति का विफातत 


(३) अनेक ग्रन्थों में उनके प्रन्थकारों की ही सम्मतियाँ प्रथम-पुरुष के 
प्रयोग द्वारा उद्धृत की गयी है । उदाहरणार्थ, शौनक के ताम से प्रसिद्ध बुहदे- 
बता में शौनक की ही! सम्मति अनेक स्थानों पर उद्घुत की गयी है; जैसे 

“सर्बाष्येतानि नामानि फर्मतस्त्वाह शौनकः” (बृ० १ २७) 
यही नहीं. 
“तत्राचार्यस्तु झौसकः । ववीवज्चियमा: षद ते सम्तमो मेत्युवाच हु” 
(बु० २।१३६) 

इस प्रकार परोक्ष काल का भी भ्योग किया गया है। अपने ही' प्रन्थ में 
उल्थकार अपनी सम्मति परोक्ष-काल और प्रथम-पुरुष में उद्धृत करे, यह विचित्र- 
सी बात दीखती है । 

(४) संस्कृत साहित्य में एक ही ग्रत्थ के अनेक संस्करणों का--जो वेदों 
के समान नहीं है---आय: उल्लेख मिलता है; जैसे सनुस्मृति, वृद्ध-मनुस्मुति आदि । 

ऐसी अनेक समस्याएँ है जिनका सामना संस्कात साहित्य के इतिहास के 


प्रत्येक लेखक को करना पड़ता हैं । यहां हम सुसंबद्ध रीति से इसके समाधान 
का यत्त करेंगे । 


इन सम्स्याञ्रों की कठिनता का भुझय कारण यह हैं कि अधिकांश में हम 
आधुनिक ग्रन्थ-प्रणयन की परिषादी को ही सामने रखकर इनपर विचार करते 
हूँ ! प्रायः बड़े विद्वान भी इस दोष से खाली नहीं पाये जाते । परल्तु यह आवश्यक 
नहीं है कि प्रत्येक देश में और इतिहास के प्रत्येक काल में उक्त प्रिपादी का 
ही अनुसरण किया जाता रहा हो । अनेकानेक अवस्थितियों के भेद से उक्त 
परिषादी में भी भेद हो सकता है । इसलिए भारतवर्ष के मिन्न-भिन्ञ काल में 
अच्यञणयल” या, ठीक शब्दों में, साहित्यिक परम्परा की कौन-कौन सी परिषादी 
रही- इसपर विचार करता आरावद्यक है । ४ 


ग्रन्य-अणयन की परिपादी का प्रारध्भ 


अध्ययनाध्यापन को परमपरा भारतवर्ष में अत्यत्त प्राचीत काल से चली' श्रायी 
है। श्राज-कल हम यह समझते हैं कि अ्ध्यवनाध्यापन के लिए' किसी छपी हुई 
पौथी की. अ्रनिवायं रूप से आ्रावश्यकता होती है । परन्तु वास्तव में ऐसा नहीं 
है । वास्तव में देखा जाएं तो अध्ययनाध्यापन की परम्परा चलने के बहुत काल 
बाद ही पन्यणयतर का युग प्रारम्भ हुआ होगा (इस प्रसंग में 'प्रन्‍्थ' बब्द का 


संस्कृत लाहित्थ में प्रम्य-प्रणयत श्३४्‌ 


अर्थ हम यही समझते हैं कि जो; किन्‍्हीं लिखे या छपे हुए पन्नों को ग्रन्थन करने 
से बने ) । इस विषय में यास्‍्काचार्यक्रुत निरुक्‍त में एक बड़ा उपयुक्त सब्दर्भ 
मिलता है । वह यह है:-- 

बाक्षात्कृतरर्भाण ऋषयो वभूवुः। तेड्वरेश्योध्साक्षाल्कृतधर्म स्थ उपदेशेव सब्वान्‌ 
संप्रादु:। उपवेक्षाय ग्लायस्तोप्वरे बिल्मग्रहणायेम्त पग्रस्थ॑ समाम्तासिषु: । वेद ले 
बेबाड्रानि च। (ति० १२०) 

अर्थात, सबसे पहले ऐसे ऋषि हुए जिन्होंने स्वयं धर्म का साक्षात्कार किया, 
था, दूसरे शब्दों में, मन्त्रों को प्रकाशित किया। उन्होंने अपने पीछे आने वालों को 
उपदेश द्वारा भस्त्रों को दिया या सिखलाया । तदनन्तर ऐसे लोग पैदा हुए, 
जिनके लिए केवल उपदेश पर्याप्त न था । उन्होंने भ्रपनी सुविधा के लिए ग्रस्थ- 
प्रणयत की परिपादी का प्रारम्भ किया । इसी समय वेद, वेदाहुग भ्रादि का 
संग्रन्थन किया गया । 


नह 


क्र 


इस संदर्भ के अनुसार एक समय ऐसा था, जब ग्रन्थ-पणयत की परिषाटी' 

का प्रारम्भ ही नहीं हुआ था, या उसकी आवध्यकता ही प्रतीत नहीं होती थी । 

उस समय अध्ययनाध्यापत के साधन ग्रन्थ न थे; किन्तु मौखिक उपदेश से ही 

* शिक्षा दी जाती थी। यह श्रति प्राचीन काल है। उस समय वैदिक संहिताएँ 

भी नहीं थीं । तभी तो ऊपर कहा है--“देदं लव वेदाझइगासि व ।” पछबेद के 
मष्डूक-सुकत में प्रायः इसी अ्रवस्था का सुन्दर वर्णन मिलता है । जैसे-- 


पवेषाभन्यों अ्न्‍्यस्थ वाच शाकतस्थेव वदति शिक्षमाण: । 
... ( ऋगू० ७१०३५ ) 


शर्थात्‌, एक मेंढक दुसरे मेंढक की बोली को इसी तरह बुहराता है, जैसे 
शिष्य गुरु या शिक्षक के वचन को । 


यास्क के अनुसार इस यूग के बाद प्रन्ध-प्रणयन के युग का भारमम हुशा । 
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१. संस्कृत की प्राचीन हस्त-लिखित पोधियों से जिन्हें परिचय है, वे जानते हैं 
कि उन पोधियों के पद्नों के मध्य भाग में प्रायः एक छिंद्र होता था, जिसका 
उपयोग यही था कि उस में पतली डोरी पिरोकर पद्नों को रक्षार्थ ग्रथित 
किया जा सके। 'प्रत्थ” शब्द का मूलार्थ यही प्रतीत होता है। इसलिये यह . 
स्वाभाविक ही है कि '्रत्थ' शब्द का प्रयोग वैदिक संहिताओं तथा ब्राह्मणों. 
में नहीं मिलता है । | ० ' 


२३६ भाश्तीय संस्कृति का बिकाश 


अच्यअणयन-यूंग के पूर्व जो. अवस्था थी, उसको हम 'प्रवचन' या “विद्या: 
प्रवचन” कह सकते हूँ । 


इसमें सन्देह नहीं कि विद्या-पवचन और भ्रन्थ-प्रणयन में भेद है; झौर प्रन्थ- 
भ्रणयल की परिपाटी का प्रारंभ विद्या-प्रववचन की परिषादी के आरम्भ होने के 
बहुत पीछे ही हुआ । दोनों में क्या भेद है ? इसका विचार हम नीचे करते हे । 


 खबबता और ग्रंथ -कर्ता 


$ 


फल 


पाणिनि आाचाय॑ की श्रष्टाध्यायी में दो सूत्र श्राते है, जिनसे उक्त भेद और 
उसके स्वरूप के समझने में बड़ी सहायता मिलती है । वे सूत्र ये हँ:-- 


तेब ओक्तसू ॥ ( पा० ४॥३।१०१ ) 
झते ग्न्‍्थे । (पा० ४।३।११६ ) 


दोनों सूथ दो पृथक प्रकरणों से संबंध रखते हूँ । परन्तु आपाततः दोनों में कोई 
विद्येष भेद प्रतीव नहीं होता । किसी ने एक ग्रन्थ बनाया या एक अन्ध बाहा, 
इसमें क्या भेद हो सकता है ? पर यदि दोनों में भेद नहीं है, तो दो प्रकरणों 
की आवश्यकता ही क्या थी ? दोनों प्रकरणों के उदाहरण भी प्रायः भिन्न-भिन्न 
ही' हैं । इसलिये यही भानना होगा कि प्रवचन या विद्या-प्रवचन' और प्रन्य- 
प्रणयन में वस्तुतः भेद है। भीर विद्याप्रव्चन के करने बालों को प्रवक्ता 
ओर ग्रन्थ-अरणयन के करने वालों को प्रन्थकर्ता कहने की परम्पश प्राचीन काल से 
चली झाई है । इसीलिये उपर्युक्त दोनों प्रकरणों की आ्रावश्यकता थी । यह ध्यान 
में रखना चाहिये कि यहाँ हम प्रन्थ/ शब्द को उपर्युक्‍ता लिखित पत्रादि साभग्री 
के ग्रन्थन से बनी हुई पोथी के विशिष्ट अर्थ में ले रहे है । इसीलिये यहाँ 'प्रन्थ- 
प्रवच्ता न कहकर विश्या-प्रवचन' कहा है । 


विद्या-प्रवचत और प्रन्य-प्रणयन में मुख्य भेद हमारी सम्मति में यह है ॥ 
विद्यापवचन में अर्थ या प्रतिपाद्य विषय का प्राधात्य होता है । शब्दानूपूर्वी की 
ओर ध्यान नहीं होता । प्रन्थ-परणयन में शब्दानुपुर्वी का भी पूरा स्थान होता 
हैं। दूसरे बाब्दों में, जहाँ विद्या-पवचन में मुख्यतः प्रतिपाश विषय के परम्परा- 
प्राप्तत्व में भ्राशय है, वहाँ ग्रत्य-त्रणयत्त में अर्थ के नवीन गुम्कन की और अधिक 
संकेत है । प्रवचन और व्याख्यान (व्याख्या' के अर्थ में नहीं, किस्तु आ्राधुनिक 
लेक्चर' के श्रथं में) बहुत-कुछ समानार्थक हैं । इसलिये, एक ,ष्टि से, विद्या- 
अवचन और ग्र॒न्य-परणयन में वेसा ही भेद है, जैसा एक व्यास्यान' और एक 
पुस्तक में हो सकता है । साथ ही प्राचीन काल के प्रवचन में, जेसा ऊपर कहां 


संस्कृत साहित्य में प्रन्‍्थजययन श्श्छ 
हैं; परम्परा-प्राप्त्व का आशय अधिक था । इसीलिये घाणिनि के तिन प्रोक्‍त्म 
'इस सारे प्रकरण में श्रुति (>>छन्दस्‌ तथा ब्राह्मण ) या श्रुत्ति-समकक्ष (अर्थात्‌, 
प्रवचन की परम्परा से प्राप्त) साहित्य को दृष्टि में रखकर ही उदाहरण दिये 
गये है । 

शुद्ध अवचन-काल 


भारतवरप॑ की अध्ययनाध्यापन की परम्परा में एक ऐसा समय था, जबकि 
«.पवचन, उपदेश, या व्याख्यान द्वारा ही अध्ययनाध्यापत का कार्य चलता था । 
ग्रत्थों का उसमें कोई स्थान ही नहीं था । इस काल को हम शुद्धप्रवचन-काल 
कह सकते हैँ । यह काल चरणों, शाखाशों और परिषदों के प्रारंभिक काल से 
लगभग सिलता हैं । इनका विचार हम नीचे करेंगे । शुद्धजाववन-काल के वाह - 
मय या साहिंत्य की हम आज-कल के 'यूनिवर्सिटी-लेक्चर्स' के साथ तुलना कर 
सकते है । तो भी दोतों में यह भेद है कि आधुनिक यूनिवर्सिटी लेक्चर्स” प्राय: 
किसी लिखित आधार पर दिये जाते हैं। पर शुद्ध-प्रवचन-काल में प्रवचन या 
उपदेश का बहुत करके कोई लिखित आधार न होता था । 


यह ध्यान देने की बात है कि पठ' (पढ़ना) धातु का किसी रूप में 
/ प्रयोग वैदिक स॑हिताओों में नहीं मिलता । तदनन्तर काल के ब्राह्मणों तथा आर- 
प्यकों के साहित्य में भी इस का प्रयोग, केवल तैसिरीय आारण्यक को छोड़कर, 
नहीं मिलता' । हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि जेसे आजकल “लिखना-पढ़ना 
इत दोवों शब्दों का साहचर्य है, इसी प्रकार पठ' धातु का प्रयोग भी प्रारंभ से 
ही लिखित ग्रस्थादि के पढ़ने के लिये होता था । इसीलिये श्रुति के साथ 'पढ, 
पातु का सम्बन्ध प्राचीन काल में नहीं था । 


वास्तव में श्रुति-कालीन' अ्रध्ययनाध्यापत से संबद्ध शब्दों का आधार प्रधानत: 
अधि-+॥8 (स्ल्भ्वव्ययत करना; अ्रधि+अयनर॑-श्रात्मगत करना), ऋु या वर्चा 
(ऋचबोलता), और अू' (रू|चशसुनना) थे धातुएँ ही थीं । इसलिए इन धातुओं 
से तिष्पन्न अध्ययन, प्रवचन, अनूचान, प्रवक्‍ता',, सूक्त', शआुत्ति, शक्षृषु 
(मूलार्थ 'सुनने का इच्छुक) जैसे प्रयोग ही प्राचीन वैदिक वाडमय में देखें जाते हैं । 

शुद्ध-पवचत-काल का साहित्य दो तरह का पाया जाता है--एक तो वह, 
जिसका सम्बन्ध साक्षात्‌ किसी व्यक्ति विशेष से कहा जाता है; जैसे, एतरेय- 
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अं... १, लिखने के पभर्य में लिख” धातु का प्रयोग भी वैदिक संहिताशों शौर 

ब्राह्मणों तथा आरण्पकों में नहीं. मिलता । 


श्श्ृ८ भारतीय संस्कृति का विद्ास 


ब्राह्मण का सम्बन्ध महिदास ऐत्रेय से कहा जाता है । दूसरा वह, जिसका किसी, 
व्यविति-विश्ेष से वसा सम्बन्ध नहीं है | इस काल में इसी प्रकार के साहित्य का 
बाहुल्‍य हैं । अनेक उपनिषद्‌ और ब्राह्मण ऐसे ही हैं । परन्तु यह स्मरण रखना 
चाहिये कि इस काल का साहित्य उस समय के चरणों की ही संपत्ति समझी 
जाती थी । दूसरे, याज्षवल्वेंध आदि का अपने ब्राह्मण से सम्बन्ध प्रवचन द्वार 
ही था, ने कि ग्रन्थ-प्रणयन द्वारा । 'पुराण-प्रोक्तेष्ु ब्राह्मणकल्पेष” (पाणिनि 
४३१०५) इत्यादि ,मूत्रों में पाणिलि का भी यही अ्रभ्रिप्राय है. । यही कारण 
है कि उक्त ब्राह्मणादि साहित्य के विषय में कोई प्रन्थ-कर्ता नहीं माना जाता ० 
व्यक्ति-विशेष के साथ उसका सम्बन्ध होने पर भी उस व्यक्ति को पग्रन्थ-कर्ता 
ने कह कर प्रवकता ही कहा जाता है। इसी कारण 'याज्ञवल्वयामि ब्राह्मणानि' 
श्रादि में पाणित्रि का “कृते प्रल्थे” (पा० ४॥३।११६) सूत्र न लग कर प्रोक्‍तार्थ 
में ही प्रत्यय होता है । 

इससे यह रिक्ध है कि जशुद्धाप्न॒वचत-काल में प्रस्थमणयत्र आरप्म गहीं 
हुआ था । 


प्रवचन तथा ग्रन्‍्थ-प्रणयत्त का भमिश्चित काल 


चरणों, शाखाश्ों शौर परिषदों के काल में ही दूसरा काल ऐसा आया, ' 
जबकि प्रवचन और ग्रत्थ-प्रणयन दोनों ही परिया्टियाँ साथ साथ प्रचलित थीं । 
इसकी हम मिश्चित-काल कह सकते हैं। तो भी इस काल में निस्सस्देह प्रवचन 
की परिषादी धीरे धीरे लुप्त हो रही थी, और प्रन्यअणयत्त की बढ़ रही थी । 
*. यह बात ध्यान देने योग्य है कि भाचीन कल्प-सूत्रों (जैसे 'पैछ॒शी कल्‍प:' यहाँ 
'पिल्षगेत प्रोक्‍्त:' यही अर्थ किया जाता है, ले कि 'पिछेन कुंत:' यह अर्थ; देखो 
पाणिति ४३१०५) और अन्य निबन्धों में भी, पग्रस्थकर्ता के नाम के साथ सें 
रहते पर भी, ओक्‍्ताथ में ही प्रत्यथ किया जाता है; #ते प्रस्‍्थे' इत प्र्य में" 
नहीं । यह बात पिछले काल के स्याय-सुत्र, सीभांसा-सूत्र भ्रादि के विषय में 
नहीं है। वे अपने प्रत्थकारों द्वारा प्रोक्‍्त' नहीं, किल्तु 'कृत' ही समझे जाते 
हैं । इसका कारण यही है कि ये प्रत्थ उस समय के बने हुए है, जबकि चरणों 
आादि की परम्परा बहुत कुछ शिथिल् या लुप्तआाय हो गयी थी। चरणों तथा 
उनकी, परिषदों के दिव्रों में, जिनकी तुलना बहुत-कुछ आधुनिक 'रेजिडेंशल 
यूनिवर्सिटीज” से की जा सकती है. गुर अपनी हिप्य-मण्डली के सामते, परम्परा- 
गये प्रणाली के अनुसार, विद्याअवचत ही किया करते थे; और प्रस्थ-पणयन ॥ 
होता भी था, तो स्वयं गुरु द्वारा था शिष्यों हारा गौण रीति से ही किया 
जाता था । 


संह्कृत साहित्य में ग्रत्य-अजयन २३६ 


# यहाँ प्रसंगवश एक और बात पर भी विचार करना ग्रावश्यक' प्रतीत होता 
है । शुद्ध-अवचन-काल के वाह्ममय के लिए शआझ्ुति' शब्द का प्रयोग किया जाता 
है, और उसके पीछे के सूत्र-ग्रल्थ स्मृति! समझे जाते हैं। विद्वानों से यह छिपा 
नहीं है कि धर्म-सूत्रों के समान ही पाणिनि आदि के अन्य सूत्र-प्रन्थों के लिए 
भी प्राषीन ग्रस्थकार स्मृति शब्द का प्रयोग करते हें । 


इस श्रुति! स्मृति” के व्यवहार-भेद का कारण अनेक विद्वातू और ही बतलाते 
हैँ। पर हमारी सम्मति में तो इसका कारण स्पष्टतया यही है| कि शुद्ध-प्रवंचन- 
काल में तत्कालीन वाहुमय के लिखित रूप में न होने से अवण झौर प्रवचन की 
मौखिक परुपरा द्वारा ही वह शिष्य-पश्षिष्यों में रक्षित रहता था। इसीलिये 
इस को श्रुति! नाम से कहा जाता है। आचीन साहित्य में इसी कारण इस 
शुक्षुष/ (>-ऐसा सुनते हैं) प्रायः आता है। लिखित ग्रस्थों के ते होने के कारण 
गौर केवल श्रवण की परम्परा द्वारा रक्षित होने से इस वाह सय में कितवा 
गंगा शब्दतः किस ऋषि या आचाय॑ का है, यह ठीक-ठीक नहीं कहा जा सकता 
था। प्रायः इसीलिये इस बाइमय को हमारे धामिक ग्रन्थों से अपौरुषेय तक 
कहा है । 


,.. प्रवचन और ग्न्‍्य-प्रणयन के मिश्चवित काल में जो कुछ सुब्रा जाता था, वह 
पीछे से किसी लिखित आधार की सहायता से स्मरण” किया जाता था। 
इसलिये इसको श्रुति! ने कह कर स्मृति! कहते लगे। लेख द्वारा प्रवचन-कर्ता 
का कथव ढीक-ठीक सुरक्षित किया जा सकता इसलिये भिःसनन्‍्देह रझूप में 
उसको व्यक्ति-विशेष के साथ संबद्ध कर सकते इसी कारण इस काल के 
ग्रन्थ स्पृष्टतया पौरुषेय' हूँ। 


है । 
हें । 


ऐसा प्रतीत होता है कि उबत मिश्रित काल में भी, पुरानी परिषादी के 

अनुसार, ये ग्रत्थ बहुत अं तक परिषदों की ही संपत्ति समझे जाते थे। इसका 

 औअर्थ यह है कि झावश्यकता के अनुसार उबत ग्र्थों में धीरे-धीरे परियदों हारा 
परिव्तेन कियो जा सकते थे। 


इस सभय के ग्रन्थों में यह बात पायः देखी जाती है कि उसके मूजरूप के 
साथ ऋमशः कुछ तथा प्रंश भी बढ़ता रहा है। ऋष्वेद-प्र!तिशार्य शावि भ्रन्‍्धों 
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१. पिछले काल तक-वेद को लिखता नहीं चाहिए-यह विचारधारा चली 
आयी थी। “चेदनिक्रमिणइ्लैत वेदानां चैंव लेखकाः। वेदानां दुषकाइचैव ते ने 
निरयगामित: । इस प्रकार वेद लेशय की निन्‍्दा के वचन प्रायः मिलते हैं । 


२४० भारतीय संस्कृति का विकास 


में! स्पष्टतया पीछे से बढ़ाये हुए श्र उपलब्ध हो। धर्मसूत्रों में भी, कई के, 
विपय में, विद्वानों की ऐसी ही सम्मति है। कहीं कहीं यह बढ़ाया हुआ अंश 
प्राचीन मूल अंश से विरुद्ध भी दिखलायी देता है। कहीं-कहीं भाव के भेद के 
साथ-साथ शैली का भेद भी स्पष्ट है। इन कारणों से यह श्रतिरिक्‍त श्रंश 
स्पष्टतया मल-पनन्‍्थ-कर्ता का तो हो नहीं सकता । ऐसी अवस्था में प्रश्न होता 
है कि 'ऐसा क्यों कर हुआ ? 

हमारी समझ में इसका उत्तर यही है कि या तो भिन्न-भिन्न चरणों की 
परिषदों द्वारा या उस-उस आचाय की परिषदन्त्गंत शिप्य-परम्परा द्वारा ही उन 
ग्रस्थों को समयानुकूल या' प्रंपूर्णाद्भ बनाने के लिए अ्रतिरिबत अंश उनमें जोड़ 
दिये जाते थे। 

इसका प्रारम्भिक प्रकार यही रहा होगा कि या तो नई बात परिशिष्ट के 
रूप में भ्रन्‍्थों में जोड़ दी जाती थी, जिसको कालान्‍्तर में ग्रन्थ का भाग ही 
समझ लिया जाता था (मिहकक्‍त आदि अनेक प्राचीन ग्रन्थों में ऐसे परिशिण्ट पाये 
जाते हैं); या यह हो सकता है कि अतिरिवत अंश दीका-टिप्पणी के रूप में 
मूल-प्रन्थ में ही लिख दिया जाता था, झौर धीरे-बीरे वह प्रस्थ का भाग बन 
जाता था। उदाहरणार्थ, ऋणष्वेद्अतिशास्य में ११वाँ पटल दशम पटल 
की विस्तुत ब्याख्या-जैसा ही है। स्पष्टतया वह पीछे से बढ़ाया गया है।, 
इसी ग्रन्थ में तीसरे पटल का अन्तिम श्लोक और दूसरे पटलों के अनेक इलोक 
स्पष्टतया पीछे से जोड़े हुए हैं। अनेक टिप्पणियाँ किरा प्रकार मूल-पन्ध में 
संमिलित हो जाती है, इसके आधुनिक उदाहरण हस्त-लिखित पोधियों भें प्राय: 
मिलते हैं। जिनको ऐसी पोध्नियों से काम पड़ा है, वे जानते है कि एक पोधी 
के किनारों की टिप्पणियाँ ( खाछाहशांगशं गरण८& ) उस के आधार पर 
प्रतिलिपि की हुईं दूसरी पोथी में किस अ्रकार मूल में सम्मिलित कर ली जाती हूँ । 


यह भी हो सकता है कि मूल-प्रन्थ समय समय पर परिषदों: द्वारा वस्तुत: 
प्रतिश्नंसक्षत या 'रिवाइजूड' किये जाते थे। ये नवीन संस्करण परिषदों द्वारा 
प्रकाशित' किये जाते थे। ऐसा होने पर भी इन' नवीन' परिवर्तित संस्करणों 
पर मूल ग्रन्ध-कर्ता (या प्रवक्ता) का ही वाम' रहता था। दूसरे शब्दों में, 
सदि हम परिषदों को उस दिनों की बूनिवर्सिटीज़” समझें, तो इस संस्करणों को 
शूनित्रसिदी पब्लिकेशन्स' कह सकते है। 


प्रतिसंस्कर्ता या संपादक, चाहे परिषद्‌ के रूप में, चाहे एक शिष्य के रूप' में, 
मूल-ग्रत्थ में परिवर्तन करने में काफ़ी स्वतंत्रता से काम ले सकता था। इस बार 
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विशेष विचार हम आगे चल कर क्रेंगे। हमारे विचार में इस स्वतंत्रता से 


संस्कृत शाहि्य में प्न्‍्थ-जजपत्त २४१ 


बहाँ तक काम लिया जाता था कि मूल-प्रन्थ के रूप को ही प्रतिसंस्कर्ता बिल्कुल 
बदल सकता था। शह्लु-ध्मृति आदि अनेक ग्रन्थ, जो प्रारम्भ में सूचरूप, में 
(गद्य में ) थे, पीछे से पद्म में कर दिये गये । यह इस स्वतंत्रता का ही परिणाम 
था । इस पर भी ये रूपान्तरित ग्रन्थ प्राय: मूल-ग्रत्थ-कर्ता के ही नाम से प्रसिद्ध रहे । 

मूल-प्रन्थ-कर्ता के शब्दों के राथ प्रतिसंस्कर्ताशों की इतनी स्वतंत्रता की प्रवृत्ति 
कंसे चल पड़ी ? इसका कारण, हमारे विचार में, शुद्ध प्रवचन-काल से' ही मिल 
सकता है। हम कह चुके हे कि उस समय, आधुनिक लेक्वरों' के समान, 
प्रवचन शब्दश: सुरक्षित नहीं किये जा सकते थे। उनके भाव की ही रक्षा हो 
सकती थी। यहीं प्रवृत्ति दूसरे मिश्चित कांल में भी बनी रही । इसी परम्परागत 
प्रवृत्ति के कारण उक्त स्वतंत्रता मूल-ग्न्थ के साथ बाद को भी ली जाती रही । 

एंसा भी हो सकता है कि प्रवकक्‍ता या प्रवचन-कर्ता के प्रवचनों को लेख-बढ़, 
उसी समय या बाद को, उसके शिष्य बरते रहे हों। । 

जैसा ऊपर कहा है, बुहृंददेचता आदि प्रस्थों में उनके प्रसिद्ध प्रच्थकारों के 
ताम झौर मत्त प्रमाणझ्प से प्रथम-पुर॒ुष और परोक्ष-मूतकाल में उद्धृत किये 
गये हैं। यही नहीं, बृह॒ददेवता मों उसके ग्रन्थ-कर्ता शौनक के शिष्य श्राशइबलायत 
वा भी मत उद्भूत किया गया है (देखो बुह० दे” ४॥१३६- अस्मावसुसर्भ 
सुर्थ स्तोतीत्याहइबलायन:) । यही बात वेदान्तसूत्रों में भी पायी जाती हैं। 

इस अमंगति का समाधान अनेक लोग अनेक तरह से करते है। उदाहरणाथ्थे, 
बीघायनधर्मं सूत्र (३४४।८) में बीधायन के ही मत का उत्लेख देखकर उसका 
टीकाकार कहता है-- द् | 

/बौयापससंशब्दबाद अस्प शिष्पोइ्पथ ग्रस्थकर्तेति गस्यते । 

अर्थात, बीधायन' के उल्लेख से जान पड़ता है कि उत्त का शिष्य इसका' 
प्म्थकर्ता है । 

एक और टदीकाकार ऐसे ही प्रसंग में कहता है--« 

“ध्रायेण प्रच्थकाराः स्वत परापदेदेत बुबते 


अर्थात्‌, अन्यकार अपने मत को प्रायः प्रथम-पुरुष में कहते हैं । 
हम तो यही समझते हैं कि इस असंगंति का भी समाधाम वही है, जो ग्रन्थों 
में परिवर्तत श्र परिवृद्धि श्रादि का है। प्र्थातू, उन दिनों परिषदों के प्रभाव .. 
४7 ही, चाहे साक्षात्‌ परिषद्‌ द्वारा, चाहें परिषरन्स्तगंत उस आचार्य के शिष्यीं 
द्वारा, मूल-प्रन्थ संस्कृत यथा प्रतिसंस्कृत होते थे। ऐसा भाव लेने से उत्ते 
असंगति का समाधाम सरलतया हो जाता है । रा 
श्र 
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ऊपर शाखाओं, चरणों और परिषदों का उललख हमसे किया है। इसलिए 
इनके स्वरूप आदि के विषय में यहाँ कुछ कहना आवश्यक प्रतीत होता हैं । 


शाखा, चरण और परिषद्‌ 


ऊपर दिये हुए मिरुक्‍त के वचन के अनुसार पहले ऋषियों द्वारा मन्त्र 
प्रकाशित हुए, और फिर उन्होंने उपदेश हारा उनको दूसरों को सिखलाया । 
प्रारम्भ में भिन्न-भिन्न ऋषि-कुलों में अपने पूर्वजों से प्राप्त भस्त्रों की रक्षा इसी 
प्रकार की गयी । कालान्तर में समस्त मन्‍्त्रों को इकट्ठा करके वैदिक संहिता 
था संहिताओों का रूप दिया गया । धीरे-धीरे श्रार्यों के देशिक विस्तार के कारण 
भिन्न-भिन्न वैदिक शाखाओं की उत्पत्ति हुई। देश-भेद (और काल-भेद) से' 
मूल-संहिता या संहिताओं में अभिवाय रूप से होने वाला अ्रध्ययन्-(या पाठ-) 
भेवही शाखा-भेद का कारण था। अध्ययभ-भेद से शाखाश्रों के भेद का 
(तु० “अध्ययनभेदाच्छालाभेवः”) तथा वेश-भेद से शाखाओं की व्यवर्थिति 
( तु० विज्वभदेन शाखानां व्यवस्थानम्‌”) का सिद्धान्त परम्परा से स्-मान्य चला भ्राया 
है। धीरे-धीरे वैदिक संहिताओं के सहकारी ब्राह्मण।दि-साहित्य में भी बसा ही 
भेद हो गया । 
इम शाखाओं के अध्येतृबर्ग 'चरण' कहलाते थे ।* 
भूल में इम चरणों की विद्व॒त्सभाशों या विधासभाओ्ं को ही परिषद्‌ 
समझता चाहिए । 
मनुश्मृति में धर्म-मिर्णयार्थ परिषदों का वर्णन इस प्रकार किया है-- 
दावचरा! या परिषद्‌ थ॑ घ्मे परिकल्पयेत्‌ । 
अ्यबरा बापि वृत्तस्था त॑ धर्म! न विचालयंतू 0॥ 
जेविशों हैतुकस्तकों नेसकक्‍तो घर्मपाठकः । 
पधर्याश्रमिण: पुर्तवे परिषत्स्थाद दकाबरा ॥॥ 
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१, तु. 'स्वाध्यायकदेशों भल्त्रन्नाह्मणात्मकः शालखेत्युच्यते । तयोमैस्त्रभ्राह्मणयो- 
रन्यतरभेदेव बेदेंडवान्तरशाखाभेद: स्थादिति चेतू । सत्यम्‌ ।” (महादेवक्षत हिरण्य- 
केशिभाष्य) ! तथा प्रवचनभेदात्मतिवेदं भिन्ना भूयस्यः शाखा:” (प्रस्थान-शैद) । 

२. तु० चरण: शाखाध्येता” (पराणिनि ४१६३ पर तत्वबोधिनी), “चरण- 
शब्द: शोसाविश्येषाध्ययनपरेत तापयजनसंधवाची” (मालतीमाघव' नाटक पर जगद्धर 
की टीका) । “च रणशडदः शालाव्यायिषु हुढ: (आपस्तम्बधर्मसूत्रटीका) 
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# ऋष्वेदविद्यजूविच्ध सामवेदविदेव च॑ । 
हपवश परिषज्ज्ञया पर्स संशयत्तिर्णये 
(मनु० ११।११०-११२) 
ग्र्धात, दशावरा परिषद्‌ अथवा ज्यवरा परिषद्‌ जिस धर्म की परिकल्पना 
करे, उस धर्म से नहीं हठना चाहिए। त्वरित, हैतुक, तर्की, नैरकत, धर्मपाठक, 
और पहले तीतों आश्रमों वाले->गें मिलकर दह्यावरा परिषद्‌ हीती है। ऋए्वेद- 
ज्ञाता, यजुरवद-ज्ञाता और सामवेद-जाता, ये मिलकर ध्यवरा परिषद्‌ बनती है। 
“जो परिषदें धर्म-विषयक संद्रयों के निर्णय के लिए होती हैं । 


ऊपर के इलोकों से स्पष्ट हैं कि एक समय ऐसा था, जब भारतवर्ष में 
परिषदों की परिषाटी प्रचलित थी। यह माभा कि यहाँ केवल धर्म-विषयक' 
निर्णयों के लिए ही परिषद्‌ का वर्णन है; परन्तु अव्यनाध्यापन की परम्परा में 
भी परिषद, पार्षद! आदि शब्दों के पाये जाने से यह स्पष्टद- सिद्ध हो जाता 
हैं कि जसे दूसरे विपयों में सर्वक्षाधारण के हित के लिए सामूहिक प्रश्नों के 
निर्णयार्थ परिषदें होती थीं, इसी प्रकार विद्या-परिषदें' भी होती थीं । निरक्‍त 
के “पब-प्रकतीनि सर्वेक्षणणानां पार्षवान (म्ि० ११७) इस वाक्य से, तथा 
ऐसे ही अन्य प्रमाणों से उस काल में चरणों से संबन्ध रखने वाली परिषदों की 
'सिद्धि होती है। ह । 

चरणों के अ्रनुबायियों या मेंबरों' का इस परिषदों के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध 
होता था। परिषद्‌ का कर्तव्य था कि वह अपने चरण से संबद्ध विद्या्पयस्परा 
था ब्राहुमय की. पूर्णतया रक्षा' करे और उसकी उन्नति करें। अपनी सभापत्ति- 
स्थानीय आचार्य (या कुलपति) या किसी सदस्य द्वारा प्रोकत, प्रचाशित विद्या 
या प्रणीत प्रन्व की वह संरक्षिका होती थी। यही कारण प्रतीत होता है, 
जिससे अपने किसी सदस्य के प्रस्थ को बढ़ाने या परिवर्तित करने का पूर्ण 
झधिकार परिषद्‌ को होता था। 
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१. उदाहरणार्य, बृहदारण्यकोपतिषद्‌ (६२।१) में 'इवेतकेलुर्ह वा ओणेयः 
पंञ्वालानां परिषदभाजगाम” इस प्रकार एक विश्यान्परिषद्‌ का उल्लेख है। 
इन परिषदों में केसे पिंचार होता था, इसका एक अच्छा उदाहरण चरक-संहिता, 
सुज-स्थान, अध्याय २५ और २६ में मिलता है। 

.. २, इसकी व्गासया में दुर्गाचार्य शाब्दतः चरण-संबन्धी परिषद्‌ (तु० “स्वचरण- 
परिषति/) का उश्ले् करते हू । हर 
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ऐसा प्रतीत होता है कि चरणों और शाखाश्रों के समान ये सब परिपदों वैदिक 
अध्ययनाध्यापत की ही परम्परा से संबद्ध न होती थीं। हमारा विचार है कि 
समस्त धार्मिक साहित्य-जैंसे पुराण झौर धर्मशास्त्र-की देख-भाल भी कुछ 
परिषदें ही करती थीं। पुराणों में नैमिपारण्य झ्रादि में ऋषियों की परिषदों 
का वर्णन सिलता है। इन परिपदों का किसी वेदिक चरण या शास्तरा-बिशेष से 
संबन्ध नहीं होता था। इसीलिए बंदिक चरणों आदि की परम्परा के ढीले पड़ 
जानें पर भी परिषदों द्वारा पुराणों आदि में रूपान्तरण या प्रत्तिसंस्करण किये 
जाते रहे। यदि इस प्रतिसंस्करणों में परिषदों का हाथ मे होता, तो इसमकफे-« 
सर्वमान्यता का पद ग्राप्त होना अत्यन्त कठिना था । 

पूराणों और धर्मशास्त्रों के ऐसे प्रतिसंस्करण समय-समय पर होते रहे हैं, 


हे 


इसके अनेकानेक प्रमाण दिये जा सकते हैँ । हमारे विचार में मनुस्मृति झादि 
के प्रतिसंस्करण या शंख आदि की गद्यात्मक स्मृतियों के पद्मात्मयक प्रतिसंस्करण 
एंसी ही परिषदों द्वारा किये गये होंगे। इसीलिए ऐसे प्रतिसंस्करणों के साथ 


किन्‍्हीं व्यक्ति-विज्ञेपों के माम नहीं लगे हुए हे । 
शुद्ध शरण रत स*का। लू 


काल-क्रम से देश की राजनीतिक तथा सामाजिक परिस्थितियों के बदल 
जाने से वेदिक चरणों से संबन्ध रखनेबाली परिषदों का लोप होने लगा। इसी 
समय संस्कृत-साहित्य में एक प्रकार से वैज्ञानिक युग का आरम्भ हुआ । वेदिक 
परिषदों के दिनों में उनके साहित्य का दायरा वेद की परिधि से संकृचित था । 
उस साहित्य का संबन्ध मुख्यतः वेद से था। दूसरे शब्दों में, वेद-बेदांग 
ही उनके अ्रध्ययनाध्यापम के विषय थे। परन्तु श्रब विद्वान लोगों की दृष्टि 
अति व्यापक और विस्तृत होने लगी । जहाँ पहले विभिन्न शाखाओं से संबन्ध 
रखने वाले 'प्रातिशाज्य' जेसे ग्रस्थ लिखें जाते थे, वहाँ अ्रब पाणिनीय-व्याकरफत 
जैसे वेज्ञानिक तथा स्ंवेद-साधारण ग्रन्थ लिखे जाने लग। जहाँ प्रातिशाण्य' 
जैसे ग्रन्थों का संबन्‍्ध वेद की शाखाबिशेषों से ही था, वहाँ पाणिनीय श्रष्टाध्यायी 
प्रधानतया, वैदिक भाषा के लिए नहीं, किन्तु लौकिक संस्कृत के लिए लिखी गयी । 
पाणिपमि की दृष्टि स्पष्टतथा किसी भी परिषत्कालीन ग्रन्थ. से व्यापकतर है।' 
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न्‍था: दक्य आस्थातुम्‌ ।” इसी की व्याख्या करते हुए क्ैयट कहते है--०« 
“प्रातिशाज्यसद्भावे5पि' सर्ववेदसाधारणेमानेन दब्दामां प्रतिपादन क्रियते |” 


संस्कृत साहित्य में प्रम्ध-प्रणयन श्ध्प्‌ 


यह वस्तुतः शुद्ध ग्रन्य-प्रणयत-काल' का प्रारम्भ था। एक्स्थानीय' परिषदों से 
£ संबन्ध रखनेवाले चरणों के लिए विद्या-प्रवचन एक आवश्यक और महत्व की प्रथा' 
थी । आस-पास में रहनेवाले (--अस्तेवासी) शिष्यों के लिए आचाये का प्रवचन 
ही पर्याप्त था। अरब शअ्तिव्यापक दृष्टि से लिखे गये ग्रम्थों का क्षेत्र देश-ब्यापी 
हो गया । इसी कारण प्रवचन से ग्रस्थ-प्रणयन का महत्त्व कहीं अधिक होने लगा । 
ग्रन्यात्य कारणों के साथ-राथ बौद्ध श्रादि प्रतिद्वन्द्रियों के संघर्ष से भी संकुचित 
वैदिक परिपदों की प्रथा' के ह्वाम में सहायता भ्रवश्य मिली होगी। इसी कारण 
* के कदाचित्‌ विद्वानों में वैज्ञानिक भौर व्यापकतर दृष्टि के पेंदा होने में भी 
सहायता मिली होगी । 
शुद्ध अन्थ-प्रणयत की प्रथा के चल पड़ने पर ग्रन्थों पर भ्न्ध-कर्ताओं के नाम 
की मुहर लगने लगी। धर्मशास्त्र और पुराणों को छोड़ कर, जिनकी देख-भाल, 
हमारे विचार में, कदाचित्‌ श्रव भी धर्मं-परिषदों के हाथ में थी, भय भ्रन्‍्थों में 
इस समय के बाद प्राचीन परिषत्कालीन ग्रन्थों के समाभ परिवर्तेम या प्रतिसंस्करण 
की चाल उठ गयी। इसीलिए इस समय के बाद के भ्रन्‍्थों में अधिकतर परिवर्तंभ 
नहीं देखे जाते । यदि उनका प्रतिसंस्करण हुआ भी, तो श्रतिसंस्कर्ता का ताम भी 
ज्ाथ में दिया जाने लगा । इसका एक उत्तम उदाहरण चरक-संहिता से' मिलता 
है। अग्निवेश द्वारा प्रोक्त' आयुवद-शास्त्र का संस्करण या प्रतिसंस्करण चरक 
मे किया; इसमें पीछे से कुछ अंश दृढ्बल' ने बढ़ाया; यह स्पष्टतथा सिद्धि- 
स्थान, अध्याय १२ में अंकित मिलता है। 


संस्कर्ता या असिसंस्कर्ता 


ऊपर हमने अनेक बार संस्करण' या प्तिसंस्करण' का उल्लेख किया है। 
इसका प्रकार क्या था, इसका स्पष्ट वर्णन, जैसा हमने ऊपर कहा है, 'बरक-संहिता 
में मिलता है। वह यह है--« 
चरक-संहिता के उपसंहार में निम्नस्थ इलोक झाते है--- 
इंत्यध्यायशतं विशमानेयभुनिवाइसयंम्‌ । 
हिलाथ' प्राणिनाँ प्रोक्तमग्विवेशेत धीसता ॥॥७४॥। 
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ब्य॑ १. बे० “आचार्य सपरिषत्क॑ भोजयेत्‌” (गोभिल-गृहा-सूत्र) का भाष्य सह 
परिषदा शिष्यगणेत वर्तत इति' क्षपरिषत्कः । तमू ।” ऐसे प्रमाणों से 
परिषदी की एकस्थानीयता स्पष्ट है। ।' ' 


श्डद्‌ भारतीय संस्कृति का विकास 


विस्तार्यति लेशोकत संक्षिपत्यतिविस्तरभ्‌ । 
संस्कर्ता कुएते तस्त्र पुराण च पुनर्नबम्‌ ॥७६॥॥ 
अतस्तस्वोत्तममिद चरकेणातिब॒द्धिना । 

संस्क् + ३० र्ज्प » ० ॥७७॥॥ 


शर्थात्‌, आजेय मृत्ति दवारा।भाप्त इस एकसौ-बीस अ्रध्याय वाले वाक्षप्य को 
प्राणियों के हित के लिए बुद्धिमान्‌ अग्निवेश से सूत्रित या ग्रन्थबद्ध करके शिष्यों 
को पढ़ाया । इस उत्तम तन्त्र का संस्करण (या प्रतिसंस्करण) श्रतिबुद्धिमारँ 
चरक से किया । 


संस्कर्ता (या प्रतिसंस्कर्ता) का काम यही होता है कि वह संक्षेप से कही 
हुई बात को विस्तार करके स्पष्ट कर दे, शोर अतिविस्तुत अंश को संक्षिप्त कर 
दे । इस प्रकार संस्कर्ता एक पुराने ग्रन्थ को पुतः नवीन कर देता है। 


खरक के स्थानों के अन्त में ये शब्द श्राते हँ--- 
श्रम्निवेशकते तभ्तरे चश्कप्मतिसंस्कृते । 
अर्थात्‌, भ्रग्तिवेश इस शास्त्र (तन्त्र) के बनाने वाले हैं, शर चबरक प्रति+ 
संस्कर्ता हैँ । 
इसी ग्रन्थ के सूतरस्थान के प्रथम अध्याय में इस शास्त्र का अग्निवेश तक का 
भी इतिहास दिया है । इस प्रसंग में उस| को भी यहां देवा उचित प्रतीत होता है । 


इन्द्र ने भरद्वाज मह॒षि को आयुर्वेद का उपदेश दिया। भरद्राज ने उसे 
भ्रन्य ऋषियों को दिया । तब 


अ्रथ सेत्रीवरः पुण्यमायुवेद्र पुरर्वेसुः। 

शिष्पेष्पो वत्तवान्‌ घड़स्यः सर्वभृतानुकश्पथा ॥॥२८॥। 
अग्निनेश#्च .भेलइच जतुकर्ण: पराशर: । 

हारीतः क्षारपणिश्च जगृहुस्तस्मुरेबंचः (२६॥॥ 
बुद्धेविशेषस्तत्रासीज्नेपदेशान्तर मुत्ेः। 

' सत्त्रजणेता मंवसमरिवेशों बतो३भ्रवत्‌ ॥॥३०।॥ 

अथ भेलादबइचक्र: सत्र स्व तन्‍्त्र, कृतासि च। 
आवयामास राजे सिसंध सुप्तेघसः ॥३१॥। 

ख्ुत्वा सुत्रणमर्थावावृपयः पुण्यक्तेंगा् । 


१5 


. यथावत्‌ सुन्रितभिति सहब्डास्तेडवुमेनिरे ॥9९२: 


संस्कृत साहित्य भें ग्न्य-प् गयन श्४ड७ 


# ग्र्थातू, तब मैत्री रखने वाले पुमवंसु (आाज्रेय) ने सब जीवों पर कपा के 
कारण पत्षित्र आयुर्वेद को अपने छा: शिष्यों को दिया। भुनि के क्चम को 
अरग्विवेश, भेल, जतूकर्ण, पराशर, हारीत और क्षारपाणि ने ग्रहण किया । अपनी 
बुद्धि के वेशिष्टय के कारण, व कि इसलिए कि उसको गृरु ने कोई विशेष उपदेश 
दिया था, अग्मिवेश ने सब से प्रथम इस तस्त्र का प्रणयत किया। उस के 
प्रवत्तर भेल आदि नें भी अपने-अ्रपन्ते तन्‍्त्र ब॒माये। उन मेधावियों ने श्रपने 
प्रणीत तन्‍्त्रों को ऋषिसमाज (या परिषद्‌) में बेठे हुए आजेय को सुनाया । 
“इस पवित्र कर्म करने वालों द्वारा अर्थ (“सुने हुए प्रतिपाथ विषय) के 
सुत्रण (सत्ग्रन्थ रूप में प्रथम) को सुन कर प्रसन्त ऋषि-समाज (या परिषद्‌) ने 
“आपने ठीक-ठीक सूत्रित किया है” यह कहते हुए अ्रपनी अनुभति दी। 
ऊपर के संदर्भ से स्पष्ट है कि प्रारम्भ में अनेक पीढ़ियों तक प्रवचन द्वारा 
ही इस शास्त्र की परम्परा चलती रही। पीछे से भ्रग्तिवेश आदि ने इसे ग्रत्थ- 
बद्ध किया । इस समय ऋषियों की परिषद्‌ को सुताकर इसके लिए उभ्त को 
अनुमति प्राप्त की भयी। कालानन्‍्तर में इसी पुराने शास्त्र को प्रतिसंस्करण 
द्वारा चरक ने पुनः नया कर दिया । इसकी पूर्ति चिरकाल के पश्चात्‌ दृढ्वल 
नें की, यह हम ऊपर कह चुके हैं । 
इसी प्रकार के भ्रतिसंस्करण या 'रेविजम' के अनेक उदाहरण संस्क्षत-साहित्य 
से दिये जा सकते हैं। एक उदाहरण ऋश्वेद-प्रातिक्ारुय की एक टीका से मिलता 
है। विष्णुमिन्न भ्रपत्ती वृत्ति के आरम्भ में कहता है--- 
लेल्यदीषभिवृत्यथ' विस्तरार्थ' क्वचित्‌ पबचित्‌ । 
ज्ञातार्थवाउतार्थ च योज्यते सा भयां पुत्रः ॥ 
ग्र्थातू, लिखने की भूलों को मिटाने के लिए, कहीं कहीं विस्तार के लिए, 
(और ज्ञात अर्थ को पढ़ाने के लिए में (इस वृत्ति को) पुत्र: ठीक (अर्थात्‌ प्रति- 
संस्क्षत) करने लगा हूँ। ह 
प्रतिसंस्करण के विषय में ऊपर जो कुछ कहा है, उसकी यदि हम श्राजकल 
की परिपाटी' से तुलना करें, तो यही कहता होगा कि जहाँ श्राजकल एक संपादक 
किसी प्राचीन (या मवीम) ग्रन्थ का संपादन करते हुए अनेक पाद-टिप्पणी आदि 
से उसे पूर्णाज्ञ कर देता है और साथ ही उस ग्रन्थ के मूल-स्वरूप की रक्षा 
करता है, अपनी पाद-टिप्पणियों आदि को उसमें भहीं मिला देता, वहाँ प्राची 
समय में एक प्रतिसंस्कर्ता अपनी टिप्पणियों आदि को मूल-प्रस्थ में ही मिला 
देता था। साथ ही उसके संपादत या संस्करण में. कहीं अधिक स्वत॑त्रता से' 
काम लेता था । ' 
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जज 


उपसंहार 

संस्क्षत-साहित्य की कुछ समस्याश्रों का समाधान करते हुए ऊपर हमने यह 
दिखलाने की चेष्टा की है कि संस्कृत-साहित्य में प्न्थ-तिर्माण की परिषादी का 
इतिहास क्‍या है। प्रन्थ-निर्माण के संबन्ध में भी प्रवकक्‍ता, प्रन्थकर्ता, संस्कर्ता या 
प्रतिसंस्कर्ता आदि के भेद को समझ लेने से तथा एतद्विषयक आधुतिक 
प्रिपादियों के साथ प्राचीन प्रथा' की तुलना करने से अनेक कठिनाइयों का 
सरलता से समाधान हो जाता है। संस्क्षत-साहित्य के क्रमिक इतिहास को लिखने ध 
वाले के लिए इन बातों को समझने की कितनी श्रधिक उपयोगिता है, इसके 
कहने की श्रावश्यकता नहीं है। 

इसी संबन्ध में और भी' अनेक उपयोगी विचार उठते हैं; जसे, संहिताकार, 
प्राचीम काल में ग्रन्थ-प्रचार के कुछ विचित्र उपाय, ग्रन्थ-भिर्माण में बोरी, प्रन्थ- 
भिर्माण और सांप्रदायिकता, खिल और प्रक्षेप, भ्रन्‍्थों में प्राचीन प्रन्थों के छद्धरण, 
आदि, आदि । इस पर विचार करमा उपयोगी होने के स्ाथ साथ भनोर»ब्जक 
भी होगा । इस पर हम फिर कश्मी क्रमशः विचार करना चाहते हैं। 


दितीय परिशिष्ट 
(ख) 


वेदों का वास्तविक स्वरूप 
अथवा 


वेदों के महान आदश 


'भद्न नो अपि वातय सनः 
(ऋग्‌० १०२०१) 
मानमीय विह्ृदूगण तथा प्रिय ब्ह्मचारियो, 
इस सुप्रसिद्ध गुरुकुल विश्वविद्यालय की स्वर्ण-जयल्ती के शुभ अवसर पर 


5, 


बेक-सम्भेलस के सभापति-पद के लिए जो मुझे निमन्त्रित किया गया है उसके 


शिए. में इस समारंम्भ के संयोजक महावुभावों का आभारी हूँ। 

वेब और वैदिक वाह्मय ग्रतीव विस्तृत होने के साथ-साथ प्रत्यन्त गम्भीर 
भी है। में उसका न तो पारोवर्यविद्‌ विद्वान्‌ हूँ, न उसके कर्तव्यपथ' का सफल यात्री 
हूँ। तो भी, बेद से मुझे अपने जीवन में. सदा प्रकाश और प्रेरणा प्राप्त होती 
रही है, वैदिक आदशों और भावनाश्रों में मुझे अ्रगाघ श्रद्धा है, और चिरकाल 
से भें वैदिक साहित्य का अनुशीलन करता रहा हूँ । मेरी दृढ़ धारणा है कि न 

१. गुरुकुल विद्व-विद्यालय, कांगड़ी, के स्वर्ण-जयस्ती-महीत्सव (मार्च १६४०) पर 
वेद-सम्मेलन के सभापति-पद से दिया गया अध्यंकार का भाषण:। 


२५७ भारतीय संस्कृति का विक्षास 


केवल भारतीय संस्कृति के अभ्युत्यान के लिए, किन्तु समस्त मानव-समाज के 
कल्याण के लिए भी, चैदिक आदर्शों और उदात्त भावनाशों की आवश्यकता 
है। इसी लिए उक्त निमन्त्रण को स्वीकार करना मेंने अपना कतेव्य समझा । 


वेद और आचाय दयामन्‍द' 


आज संसार में यह असंभव है कि बेद के विषय में कोई गम्भीर विचार 
किया जाए और उसमें, शताव्दियो क्या सहखाब्दियों में, वेदों के अद्वितीय विद्वान 
श्राचार्य स्वामी दयानन्द का विशेष उल्लेख न हो। तो भी, बहुत कम लोग हुँ 
जो वेद के विपय में आचार्य दयातन्द की अनोखी देन को वास्तव में समझते 
है । इसलिए बेद के विपय में कुछ भी कहने के प्रथम, वेद-विषयक आधुनिक 
परिस्थिति को समझने के उद्देश्य से, उस परिस्थिति के लाने बालों में प्रभु 
स्थान रखनेवाले उन शभ्राचार्य के कार्य की पृष्ठभूमि का यहाँ निर्देश करवा हम 
श्रावश्यक समझते हैं । 


इसमें किस को सन्‍्वेह हो सकता है कि चिरभ्तन काल से वेद भारतीय 
संस्कृति के प्रकाज्स्तम्भ रहे है । भारतीय सभाज के संगठन और उसकी जीवन- 
चर्या के सियवन और व्यवश्थापन्त के साथ-साथ उसकी प्राध्यात्मिक तथा श्रश्य 
उदास भावनाओं की प्रेरणा मं भी बेद का अपुख स्थान रहा है। 


व्यवश्यिताय मर्याव: कृतवर्णाशपस्थितिः । 
तअथ्या हिं. रक्षितों लोकः अ्तीवति न सीदति ॥। 
(अर्थशास्त्र १।३) 
इस प्रकार आचार्य कौटिल्य ने स्पष्टतया सामाजिक व्यवस्था द्वारा बेद के 
लोक कल्याणकारी प्रभाव का उल्लेख किया है। 

वेदों से हमारी जाति को समय-समय पर श्रीज श्रौर बल पाप्त होता रहा है। # 
भारत के महापुणषों के जीवनों में जो लोकोत्तर महत्ता पायी जाती है 
उसमें साक्षात्‌ या असाक्षात्‌ रूप से देश के वातावरण में व्याप्त बैदिक उदात्त 
विनाओ्रों का स्पष्ट प्रभाव दिखायी है। इसी प्रभाव से प्रेरित होकर 
भारतीय संस्कृति ने एक बार इतिहास में मानव-प्रमाज को, न' केवल विशाल 


भारत के क्षेत्र में, किन्तु देशान्तरों में भं।, सच्ची शान्ति, आध्यात्मिक भावना 
सहिष्णुता और प्रेम का सन्देश दिया था । 


संक्षेप में, वेद वास्तव में भारतोय संस्कृति के अक्षय्य निधि हैं और 
उनके कारण भारतीय संस्कृति संसार में गरजर और अमर है। 


वेदों का धास्तचिक स्वढप अथवा वेदोंके महात्‌ आदइसें श्श१ 


उपर्यृक्त मौलक कारणों से ही बेंद की महिमा तथा वेदाध्ययन की 
कर्तव्यता को वर्णन' करनेवाले बचनों से हमारे शास्त्र भरे पड़े हैं; जैसे 

वेदोअखिजों धर्ममूलस । (मतुस्मृति २६) 
थः कश्चित्कस्यविद्ध तों सनुना परिकीतितः । 
स॑ सर्वोष्भिहितों बेदे सर्जन्ानसथों हि सः ॥। 

(मनु० २७) 
पितृदेवमनुष्थाणा बेदइचक्ष:. सनातनभ्‌ ॥ 
अशवर्थ चाप्रतेश्कच वेदशसस्त्रप्तिति स्थिति: ॥॥ 

(मनु० १२।६४) 

: अर्थात्‌, वेद धर्म का मूल है, वेद सर्वज्ञान से समस्वित है, श्र वेद 
सनातन से सबका पथ्प्रदर्शक रहा है, इत्यादि प्रकार से वेद की महिमा का वर्णन 
शास्त्रों में पाया जाता है। 

वेदाध्ययन की क्व्यता के ब्िपय में भी-- 
चेद; इत्स्मो४घिगन्तव्यः सरहस्यथों द्षिजरामना । 
(मनु ० २।१६५) 
वेवाभ्यासों हि. विप्रस्थ तपः परमिहोच्यते । 
(मनु० २॥१६६) 
पोध्नवीत्य ह्िजो वेबसन्यत्र कुधते खमभ्‌ । 
स जीवब्चेव शूब्रत्वमाशु गब्छति सास्यया! ॥. 
6 20258) 
गद्रेण हि. समस्तावद यावद्‌ बेवे ने जागते । 
(मदु० २।१७२) 
अर्थात्‌, द्विंग का यह कर्तव्य है कि बह समस्त वेद को पढ़े और उसके 
रहस्य को जाते। वेद का अ्रभ्यास ब्राह्मण का सबसे बड़ा तथ है।। जो ह्विज 
वेद को पढ़े बिता अत्य विषयों में श्रम करता है वह जीता हुआ्रा ही जीने अपने 
वंश के सहित शाद्रत्व को आप्त हो जाता है। ह ह 
इस प्रकार द्विग के लिए वेदाध्ययत परम आवश्यक बतलाया गया है। 
यददी नहीं, व्याकरण, तिरुक्‍त भादि वेदाज्ों का' और मीमांसा आदि उपाज् कहें 
लय+य0+-9+००0०»ऐजल्पेनलपन प+०नए+वप+0-+0०0०-०- ०००००«दीन ८ “डील की "वीकनतित0क्‍-0"८०/+9“००००-०फटछए००। 
१, देल--+रक्षोह्गमलध्वमरेह्ा: प्रयोजनम' (महासाष्य, पस्पशाहििक) 
“झयथापीदगस्तरेण नल्मप्वशंत्रत्पयों दे विद्वते” (तिरुवत ११४) ।इत्यादि। . 


प्र भारतीय संस्कृति का विकास 


जाने वाले शास्त्रों का तो प्रयोजन ही वेद की रक्षा, वेदार्थशञान की योग्यता का 
संपादन तथा बैदिक कर्मों का सुचार रूप से झनुप्ठान भ्रादि बतलाया गया है। 
ऐसा होने पर भी, भारत के इतिहास में एक समय ऐसा आया जब कि 
मोह भ्रौर अज्ञान में फसकर भारत ने वेदों के महत्त्व और वास्तविक स्वरूप 
को भुला दिया। मावक्‍्समाज के उत्थान और कल्याण की सार्वभौम प्रेरणाएँ 
वेदों में निहित हँ--इस बात को भूल करत्रह या तो उन की' उपेक्षा ही कर बैठा 
या उनका उपयोग “काचमल्येत विक्षीतों हस्त चित्ताप्षणिप्रेया' इस कहावत के 
अनुसार प्रायेण साधारण कामनाओोों की प्राप्ति के लिए ही करने लगा।' 
यह जानकर प्राय: आश्चयं होगा कि चिरकाल से ही, साधारण जनता 
की ते। बात ही क्या, संस्कृत का अध्ययनाध्ययपत्त करनेवाले लोगों में भी बेदों 
के पठन-पाठन की प्रवृत्ति लुप्तप्राय होने लगी थी । इस उपेक्षा के कारणों का 
निर्देश हम श्रागे करेंगे। इसमें सन्देह नहीं कि चिरकाल से भारतवर्ष में 
यह स्थिति आ गयी थी कि, वेदों के अ्र्थ-ज्ञान की तो बात ही क्‍या, वेदों के 
पाठ-मात्र की प्रवृत्ति भी केवल कुछ नामभात्र के वैद्विक लोगों में ही परिमित हो 
गयी थी। ऐसी परिस्थिति में वैदिक कर्मकाण्ड प्रायः निःशेष ही हो गया था; 
जो कुछ शेष था वह भी उन लोगों द्वारा कराया जाता था जो प्रायः प्र्थज्ञान से 
स्वेधा शून्य होते थे। वास्तव में अपनी संस्क्षोति के रत्वभूत वेदों को हमने घर 
की एक श्रेंबेरी कोठरी में फेंक दिया था । 
चिरकाल से वेद-विधयक अध्ययनाध्यापन की गिरती हुई दशा पिछली कुछ 
शताब्दियों में तो अपनी चरम काष्ठा को पहुँच गयी थी। उसका प्राय: ठीक 
'ठीक' अनुमान हम दो चार बातों से कर सकते हैं। 
जिन लोगों का संपक प्राचीन हस्त-लिखित ग्रन्थों की शोध से रहा है के 
जानते हैँ कि, ब्रैदिक कहे जाने वाले लोगों के घरों को छोड़कर, विभिन्न विषयों, 
के प्राचीन सुप्रसिद्ध पंडितों के भी वंश में जहाँ कहीं संस्कृत की प्राचीन हृस्त-लिखित 
पोधियाँ पायी जाती है! उनमें प्रायेण वेदिक भ्रत्थों का, विशेषतः वैदिक सं हिताओं की' 
पौधियों का, अभाव पाया जाता है) इससे यही सिद्ध होता है कि हमारे देश में 
ग्रध्ययरनाध्यापन की परम्परा में वेद की उपेक्षा चिर्काल से ही चली भरा रही' है । 
की, फल , की , न, अब , न न न न ० ००० ० मा बा आल जा“ ३७ 20200 ४७ ७४७७:७७आ४७७ ७ 
१. इसी दृष्टि से भीता में वेदों के वियथ में ऐसे वचन मिलते हैं;->- एवं तरयीधमे- 
. भनुप्रपन्ना' गतागत॑ कामकासा लभस्‍्ते ।” (गीता ६२१) । “यावानर्थ 
*.. उदपाने सर्वतः संप्लुतोदके । तावान्‌ सर्वेवु वेदेयु बाहांणस्थ विजानतः॥/ 
3 न (गीता १४४६ )। 


बेचों का वास्तविक स्वरूप अथवा बेबों के भहाव आदर्श ् 


# गव्नमेंट संस्कृत कालेज, बनारस, भारतवर्ष की सवव-प्रमुख संस्कृत-संस्था 

» है। उसकी परीक्षाएँ देश में सर्वमान्‍्य हैँ । पिछले वर्षो में उसकी परीक्षाओं में १४००० 
से १७००० तक छात्र बेठते रह है। कहते हे कि वह अब एक विश्वविद्यालय 
का झूप धारण करने जा रहा है। इस महान्‌ संस्था के इतिहास पर दृष्टि डालते 
से भी हमारी चिरकालीन वेद-विपयक श्रक्षभ्य श्रनास्था ही सिद्ध होती है । 


उक्त कालेज की स्थापना संत्‌ १७६१ ई० में बेदादि समस्त शास्त्रों के 
अध्ययताध्यापन तथा अनुशीलत के उद्देश्य से उस समय की भारत की सरकार मे 
की थी। प्रारम्भ में केवल एक वेदाध्यापक रखा गया था। १८०० में चार्से 
बेदी के अध्यापत के लिए ४ वेदाध्यापक रखे गये। परलु छात्रों में वेद के 
ग्रध्ययन को ओर से साधारणतया श्र बेद के अ्र्थज्ञान की ग्रोर से सर्वाधा 
उपेक्षा को देख कर अ्रधिकारियों को श्ञीघत्र ही वेदाध्यापत का प्रबन्ध व्यर्थ समझ 
कर कालेज से हटा देवा पड़ा। इस लम्बे इतिहास में लगभग १०० वर्षों के! 
पह्चात्‌ १९२२ से पुत्रः केवल शुबलमजुर्वेद के पढ़ाने का प्रबन्ध कालेज में किया 
गया । ऐसा करने पर भी, जहाँ ग्रन्य विषयों में सहसों छात्र परीक्षा में बंउते 
हैं, वहाँ वेद (शुक्ल यजूबेंद में ) सह पीछे ५ छात्र भी प्राय! परीक्षा नहीं 
देते । बेद के पाठ्य-क्र की यह स्थिति है कि परम्परागत रूढि के अनुसार 
"यद्यपि, अन्य विषयों की भाँति, वेद का भी पाठ्यक्रम १२ वर्षो का है, तो भी 
इतन काल में बंदिक संहिता में केबल १४ श्रध्यायों का हीं अर्थ परीक्षार्थी को 
पढ़ाया जाता है। प्राचीन शास्त्रीय परम्परा द्वारा अभिमत सपरडंग वेदाध्ययतत 
की परिपादी की तो इस पाठ्यक्रम में प्रारम्भ से ही लितरां उपेक्षा की जाती 
रही है । 
इतनी बड़ी प्षस्था के इतिहास से और श्राजकल के समय में भी उसके द्वारा 
जो वेद-विषयक अध्ययनाब्यापन में नगण्य कार्य हो रहा है उससे हम सरलता 
मे भारतवर्ष में उस समय की वेद के अध्ययनाध्यापन में घोर अनास्था और 
उपेक्षा का ग्रमुमान लगा सकते हें जब कि आचार्य दयानन्द ने सोते हुए देश में 
वेदौद्धार के अपने महान्‌ कार्य की प्रारम्भ किया था। 


भारतवर्ष के इतिहास में अनेकानेक शताब्दियों के पश्चात्‌ उन्होंने वेदों ' 
को भँधेरी कोठरी से निकालकर जग्रत्‌ के सामने ही न रखा, किन्तु बह भी 
बतलाया कि प्रत्येक आये (अर्थात्‌ शिक्षित या द्विंज) के लिए वेदों का पढ़ना- 
पढ़ाना परम कतेव्य हैं। यही नहीं, उन्होंते ऋष्वेदावि-भाष्य-भूमिका जेसी अ्दृभुत 
पुस्तक और वेदों के भाष्य लिखकर जो पथ्च-अदशल किया है बहू सदा के लिए 
संसार की संपत्ति और हमारे लिए गये की वस्तु है। 


श्श्४ भारतीय संस्कृति का विकास 

परन्तु वेद के विबथ में आचाय द्यानस्द का सबसे नड़ा महत्त्व, हमारे सह! 
में, इस बात में है कि उन्होंने हमको विद के सस्ते केवल कर्मेकाण्ड-ए्वरूप यज्र 
के साधन है” (सस्त्राश्च कर्ृकरणा: ) और अत एव उनका श्रर्थ ही नहीं होता 
अयवबा उनके डर्वज्ञान ली आवश्यकता नहीं है! ( अनर्थका हि सन्त्रा: ) इन 
कृत्रिम सिद्धानरों से हटाकर, वेद क्षो उसके सौलिक स्वक्षत् में, सार्वभोभ और 
उदात्त मानवर्षर्म की प्रतियादक पुस्तक के रूप में, देखने का फिर से बह सामे 
दिखवललाथा जो प्रातः सहनों वर्जों से हमसे तिशेहित हो चुका था। 


वेद और पाइचात्य विद्यन्‌ 


इसमें सस्देह नहीं कि लगभग आचारयय॑ दयानन्द के रामय से या उनके 
कुछ पहले से ही पाश्चात्य विद्वानों का भी ध्यान वैदिक भाहित्य की और जा 
चूका था और उन्होंने उस विषय में अपना अनुसंधान भी प्रारम्भ कर दिया था। 
बैदिक विद्वानों से छिपा नहीं है कि पाश्चात्य बिद्वानों ने बेंदिक साहित्य के 
विषय में जो कार्य किग्रा है बहू कितना उपयोगी और महात्‌ है। उसके लि 
वे हमारी भूरि-भूरि प्रशंसा के पात्र हैं। परत्तु ऐसा होने पर भी उनके और 
आचाय दयानन्द के वेद-विषपयक कार्यों की तुलना नहीं हो सकती । दोनों की 
दृष्टि, पद्धति और उद्देश्यों में इतना मौलिक अन्तर है कि दोनों को, तुलना के » 
लिए आवश्यक, एक समान धरातल पर ही नहीं रखा जा सकता । 

पाइचात्य विद्वानों की दृष्टि, पद्धति और उद्देश्य उस जैज्ञानिक के समान 
है! जो रसायन-शाला में दुग्ध जैसे उपयोगी पदार्थों का केवल परीक्षणार्थ विश्लेषण 
कर डालता है, या एक मृत शरीर की चीर फाड़ करता है, था खुदाई से प्राप्त 
पुरातत्व-सम्बन्धी एक शिलालेख को पढ़ने की चेष्टा करता है। वेज्ञानिक के 
लिए उन पदार्थों का अपने-अपने रूप में कोई मूल्य नहीं होता । 

आचार्य दयानन्द के बेद के विषय में दृष्टि, पद्धति श्र उद्देश्य ठीकीं 
इसके विपरीत थे। वेद उसके लिए कोरी उत्सुकता का विषय ने होकर, ताजे 
दूध, जीवित मनृष्य, अथवा एक मान्य पुस्तक की भाँति, अपना विशेष महत्व 
रखते थे। वास्तव में वे वेदों को, .न केवल भारतीय समाज, अपितु मानव 
समाज के लिए एक पथ-प्रदर्शक अजर-अमर साहित्य- समझते थे । 

इसी सौलिक भेद के कारण दोनों के वेद-विषयक कार्यों की तुलनाः ही 
नहीं हो सकती । इसी. लिए एक भारतीय के नाते हमारे लिए श्रचार्य दयानत्द 
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के कार्य अनोखा मूल्य और महत्व रखता है। वेदों के विपय में आचार्य 
दयानन्द ने जो श्ाँख हमको दी है उसकी महा को हर्नः शर्वेः देश समझेगा। 
उन्होंने केवल हमारा पथ-प्रदर्शन किया था। यह खेद की बात है कि हम अभी 
तक उस मार्ग पर अग्रसर नहीं हुए हें। तो भी इसमें मन्देह नहीं कि झराज 
भारत में जो कुछ वेदिक साहित्य की ओर विद्वानों और जनता की प्रवृत्ति और 
हचि दिखायी दे रही है उसमें बहुत बड़ा भाग आचार्य दयानन्द की प्रेरणा और 
प्रयत्न का है। निश्चय ही भारत की स्वतंत्रता के पश्चात्‌ भारतीय संस्कृति के 
» पुतरुद्वार की देशव्यापी कामनाके साथ-साथ वेद और बेदिक साहित्यमें जनताकी 
प्रवृत्ति और रुचि भी बढ़नी चाहिए। इसलिए आज हम विशेषतः ऐतिहासिक 
पर्वेक्षण द्वारा वेदों के वास्तविक स्वरूप श्रौर महत्त्वकों दिखाते हुए, भविष्य में 
उनके स्वाध्याय और अनुशीलन की दिशा तथा आवश्यकताओं को भी बतलाना 
चाहते हे। 
ऐतिहासिक पर्यवेक्षण 
तस्थाव्ज्मात्सबवहुत ऋचः सामानि जज्षिरे । 
छन्दाशसि जज्ञिरे तस्माग्जुस्तस्थाब्जायत ॥। 
(यजु ० ३१।७) 

“अस्य भह॒तों भूतस्थ मिश्वसितमेतशद्श्वेदी थजुबवः सामवेदोइथर्वाजिःस्स 
इतिहासः, . ./ (बुहदारण्यकोपतिषद २।४।१०) । 

इस प्रकार वेद की अद्भुत महिमा के तचनों से संस्कृत साहित्य भरा 
पड़ा है। निरचय ही वेद की परम्परा का इतिहास सिश्वित इतिहासकाल' की 
ही बात नहीं है। साथ ही वेद के स्वरूप के विषय में, विशेषत: प्रथः की दृष्टि 
से, अनेक प्रकार के भत प्राचीन ग्रन्‍्थों में भी पाये जाते हैं। यदि केवल मिरुवत 
को ही ले लिया जाए, तो भी कम से कम मेशकक्‍ताः, घाशिका:, ऐलिहासिका: 
आश्यानवादित:--्यें मत तो. स्पष्ट रीति से वेद-मत्त्रों की व्याख्या के 
विषय में पाये जाते हैँ । प्रायः इन सब ही मतों को लेकर संस्क्षत में बेद-विषयक' 
साहित्य थोड़ा-बहुत पाया जाता है'। वेद का स्वाध्याय करने बालों के भन में इस 
वादों को देखते हुए बड़ी उलझन पेदा हो जाती हैं। इसलिए इस' प्रत्थि को 
खोलसा, भ केबल बैदिक' स्वाध्याय के लिए, किन्तु वेद की आधुनिक जगत्‌ में 
उपयोगिता की दुष्ठि से भी, श्रत्यन्त श्रावश्यक है। इसलिए सबसे प्रथम हमाश 
वर्तब्य है कि हम' वेदिक परम्परा के वास्तविक इतिहास' को समझें । 
ध हमारे मत में इसका' सबसे अच्छा समाधान मिरक्‍त के सिग्नलिखित' वचस 
से होता है 


२१५६ भारतीय संस्कृति का विकास 


“साक्षस्कुतधर्भाण ऋषयों बमवुः। तेड्वरेम्योस्साक्षात्कृतवर्भस्ण सपदेशेन 
भस्त्रान्‌ू सम्पाडु:। उपदेशाय ग्लायम्तोड्वरे बिल्मप्रहणयेस ग्रस्थं समास्लासिषुवेर्द . 
थे वेदाज्रगति च 

(मिरवत १।२० ) 

इस उद्धरण में स्पष्टतया बंदिक परथध्यरा की तीन श्रवस्थाओं का वर्णत 
है। अथस अवस्था सन्‍्तों के साक्षात्कार की है। जिय पर मनन्‍्त्रों का साक्षात्कार 
हुआ वे स्वयं साक्षात्कृतथर्माण: थे। इसका अभिप्राय यही हो सकता है कि 
वेदों के मन्त्र उसके लिए केवल बौद्ध श्ञाम ने थे, किन्तु उतके जीवन के साई 
उनका एकात्मभाव' था। अर्थात्‌ अग्ति, वायु, आदित्य आदि देवताओं द्वारा 
प्रतिपालित ऋतरूप आधिदेविक धर्म और मनुष्य हारा अनुसरणीय सत्यरूप 
आध्यात्मिक धर्म के समन्वय का, या एकरूपता था, जो कि वैदिक भन्धतों का 
परम प्रतिपाथ विषय है, प्रत्यक्ष प्रदर्शत उन्त ऋषियों की जीवनचर्या में था। 
दूसरे शब्दों में, वेदों की उस प्रथम अवस्था में ऋषियों का जीवन ही बेदिक 
मस्त्रों की जीती जागती व्याख्या थी । हमारी समझ में भनुस्मृति का 

अध्निवाधुरविष्यस्तु त्र्य बहा सनातसस्‌ । 
दुदोहु यक्नसिद्ध्यथस्म्यजु:सामलक्षणस्‌ ॥॥ 
(मनु० १२३) 
यह प्रसिद्ध श्लोक इसी अवस्था का वर्णन करता है। 
इसके परचात्‌ उन लोगों की परम्परा चली जिनकों उप्त ऋषियों के उपदेश 
के संप्रदाय से मन्त्रों की प्राप्ति होती रही और उच्के जीवम को भी ऋषियों के 
जीवन से प्रेरणा और वेदिक जीवम का आदर्श मिलता रहा। यही ब्ेविक 
परभ्यरा को हितीय अवस्था थी । शास्त्रों में वरणित वास्तविक 'श्रूति' काल 
यही था। |] 
यही' उपर्युक्त दो श्रवस्थायें वास्तव में ऐसी थीं जब कि बैदिक श्रादरशों का 
जीता जागता रूप, त केवल शाब्दिक परम्परा के रूप में, किन्तु जीवभ' में वस्तुत: 
पायी जाने वाली वैदिक उदात्त' भावमनाशों के रूप में भी, जगत्‌ में विद्यमाम था । 
भिरचय ही उस दिव्य जीवन और अवस्था का ज्ञाम हमें यदि हो सकता है तो 
केवल वेद के भस्नों से ही हो सकता है। उत्तर-कालीस साहित्य, चाहे वह 
कितना ही प्राचीन क्यों मं हो, उस अवस्था को ठीक-ठीक अन्‌ भव करने के लिये 
हमारा सहायक. नहीं हो सकता । का 
यही वहू समय था जब कि हमारे पूव॑ज वास्तव में, अपने प्रतिदिन के” 
जीवन में, प्रकृति-माता की गोद में मानों बच्चों की तरह खेलते हुए, परमात्मा 
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के! विभूति-हूप सूर्य, वायु, उषा आझादि देवताओं के साथ मानों सखा-भाव से 
विचरते और बातचीत करते हुए 


एवा दियो दुहिता प्रत्यवशि ज्योतिर्वताना समना पुरस्तात । 
ऋतस्यथ पन्थाप्र्वेति साधु प्रजानतीव न विजशों सिनाति ॥ 
(ऋग्‌० १।१९४।३) 
सिर देवानामुद्गादनीक चक्षुम्रिजरस्थ वरुणस्थाने: । 
आधा झावापूणिवी अच्तरिक्ष सूर्य आ्रात्पा जगतस्तस्थुषद्ध ॥ 


(ऋग्‌० १।११४५।१) 
वात झा वातु भ्ेषज शम्भ सयोभु नो हूये। 
प्र णभ॑ आयूषि तारिषत्‌ 
(ऋछूू० १०११८६।१) 
ऐसे दिव्य गीतों को गाते थे । 
वास्तव में इसी युग की मन्द स्मृत्ति को पुराणों में मनुष्यों के बीच में 
देवताओं के आने और वार्तालाप करने के रूप में वर्णन किया है। यही वह 
समय था जिसको पुराणों भ्रादि के साहित्य में सत्ययुग का धाम दिया गया है। 
इसके पश्चात्‌ वह समय आथा जब कि वास्तविक जीवभ-चर्या' और मन्‍्धों 
के आदशों में विभिन्नता आ गयी और इसी कारण जीवन और, श्राद्शों : की 
एकता से उपदेश में जो प्रतिसक्षकमण यथा प्रतिफलम की सामर्थ्य होती है उसके' 
तष्ट होने से उपदेश के प्रति लोगों की अ्रमास्था होने लगी। इसी कारण इस 
झवस्था में बैदिक भल्‍्त्रों और उसके अर्थों की परम्परा को जारी रखने की दृष्टि 
से बेदाजो की सुष्टि हुईं। 
हे यही वह अवस्था थी जब कि हमारी सम्मति में उत्त विस्तृत बंदिक 
(श्रौत) कर्मकाप्छ का विस्तार और संग्रत्थन' किया गया, जिंसको वर्ण बाह्मण- 
प्रत्थों और श्रौतसूत्ों में है। इसी बात का वर्णन 
तबेतत्सत्यं मस्त्रेण्‌. कर्माणि कंवंयो थास्यपन्‍्सं- 
स्तामि जेतायां बहुँधां संततानि । 
(मृष्डकीपलिषद्‌ १२११) 


( अर्थात्‌, मन्षों में देखे गये कर्मों को ही-पीछे से विस्तृत किया गया ) 
इस' उपतिषद्‌-वॉक्य में किया: गया है।  ., 
१७ ' 


श्श्८ भारतीय संस्कृति का विकास 


१ 


इसी बात का आलंकारिक वर्णव ओीमद्भागवत ( स्कर्थ ११॥५ ) ऊँ 
इस प्रकार मिलता है--- 
कृत॑ तओेता द्वापरं च कलिरित्येष केशवः ॥ 
मानावर्णविधाकारो.. नानेब॑. विधिनेज्यते ॥॥ 
भनुष्यास्तु तवा जानता निर्वेराः सुहृद: सभाः ॥ 
यजन्ति लपसा देव शसेल ले बसेन च॑ 


ब्नन ००० 


जेतायां सक्‍तवर्णोड्सों.. चतुर्बाहुस्निमेसल: । 
हिरण्यकेदास्त्रब्यात्पमा जुकूजुबाशुपलक्षण: ॥॥ 
त॑ तदा भनुजा देव सर्वदेषमय हरिस । 
घजन्ति विद्या चय्या ध्िष्ठा ब्रह्मवादिलः ॥॥ 


इस वर्णन में स्पष्टतया कर्मकाण्डात्मक यज्ञ के खुक, खुबा भादि उपकरणों 


का वर्णन सत्ययुग के अ्रभन्‍्तर जेतायुग में किया गया है। 
बेदिक कर्सकाण्ड का विकास और हास 


यों तो धारक कर्मकाण्ड की भावना मनुष्य में स्वाभाविक है। जैसे एक 
बच्चा भी प्रक्षति के सुन्दर दृश्यों को देखकर अपने उल्लास को दबाने में भ्रशक्‍त 
होकर उछलने कूदन लगता है; इसी प्रकार मनुष्य भी प्राकृतिक देवताओं के 
संपर्क में एक अद्भुत उल्लास से प्रभावित होकर बाह्य वेष्टा द्वारा उसको 
अभिव्यक्त करता चाहता है। इसी आधार पर विभिन्न कर्मकाण्डों का विकास 
हुआ है। इसी स्वाभाविक प्रवृत्ति के सहारे विभिन्न जातियों में, साधारण 
जनों के आकर्षण और मनोरज्जन की दृष्टि से, विभिन्न आादशों को सूर्त या 
ऐच्द्रियक रूप देने के लिए समय-समय पर विभिन्न कर्मकाण्डों का विकास होता# 
रहता है । पा 
मनृष्य समाज की यह एक सा्वेकालिक प्रवृत्ति है, और इसकी आवश्य- 
कता भी है; पर झने>शर्तें: कर्मकाण्ड में वहू भ्रवस्था भा जाती है. जब कि 
वह जठिल होने लगता है और उसके संचालन के लिए समाज में एक विशिष्ट 
पुरोहित-बर्ग की. आवश्यकता होने लगती है । प्रारम्भ में पुरोहित-बर्ग समाज 
में से ही बनने के कारण भियन्त्रित होने के साथ साथ संयतं भी होता है। 

पर कुछ कोल के अमन्तर कर्मकाण्ड के विकास में कलियृग की अवस्था: 
आने लगती है। इसका दुष्प्रभाव उभयतोमृखी होता- है । 0 ' 


कं 


बेबों का वास्तविक स्वरूप अथवः वेदों के महान्‌ आदर्ज ५8 


+ एक ओर तो जनता में ग्रालस्थ और अकर्मण्यता की भावना के साथ- 


साथ यह विचार उत्पन्न हो जाता है कि उसका उपास्य देव उसने दूर और 
उसकी पहुँच से बाहर है। बह पुरोहितवर्ग का सहारा ढुँढ़ने लगती है और 

अन्त में अपनी कर्तव्यता का सारा भार पुरोहितवर्ग पर छोड़कर धर्म में वकालत 
या प्रातिनिध्य के सिद्धान्त को मावने लगती है। इससे उसकी रही सही तेतिकता 
भी समाप्त हो जाती है। 

दूसरी ओर पुरोहित लोग, जो प्रारम्भ में अ्र्थत: पुरः+हित अर्थात 
नेता का काम करते हैं, शर्तेंशर्ने: जनता को अपने स्वार्थ के लिए दुहने में ही 
अपने कर्तव्य की इतिश्री समझने लगते हैँ । इस अवस्था में कर्मकाण्ड दिपत 
दमा रात चौगुना बढ़ने लगता है। क्योंकि पुरोहितवर्ग का हित इसी' में होता 
है कि, वकीलों के पड्जे में फेँसे मृवव्किलों की तरहू, जबता साधारण से 
साधारण बात के लिए उस्त पर आश्वित होकर उस के लाभ का साधन बने । 

' संसार की विभिन्न जातियों के इतिहास में कर्मकाण्ड के विकास के (जो 
कि ऋमश: अ्रपकास का ही रूप धारण कर लेता है) इस प्रकार के उदाहरण 
मिलते हैं । भारतवर्ष में भी वैदिक कर्भकाण्ड का विकास इसी प्रकार हुआ था। 

ब्राह्मण-ग्रत्थों में ही' क्मेकाण्ड की उक्त प्रवृत्ति का उल्लेख स्पष्ट शब्दों में 
मिलता है, जेसे--- 

“यथा हू वा इवं निषादा वा सेछगा वा पापकृतों वा वित्तवन्त पुरुषमरफ्ये 
गुहीत्वा कर्तेमस्वस्थ वित्तमादाय द्रवन्ति, एक्सेव त ऋत्विजो मजमानं कर्तेमस्वस्य 
वितमादाय द्रवन्ति यमनेवंधिदों याजयस्ति/ 

(ऐतरेयब्राह्मण ८१११) 

[ सेव्यगा:->चौरा: । वार्तमन्वस्य">गर्ते भ्रक्षिप्येत्यर्थ: ) । 

अर्थात्‌ यज्ञ के वास्तविक स्वरूप को न जानकर जो ऋत्विजू कर्मकाण्ड 
कराते हैं वे वास्तव में यजमान को लूटने वाले लुटेरे होते हूँ । 

इसी प्रकार ऐतरेय-ब्राक्मण (३।४६) में ऐसे ऋत्विजों की निद्धा है जी 
लोभ भय या अनाचार के वशीभूत होकर यज्ञ कराते हैं। 

सब से भयानक स्थल ब्राह्मणादि ग्रन्थों के वे हैं जहाँ यह बतलाया है 
कि ऋत्विजु यदि चाहे तो अपने ही यजमान को विशिश्न प्रकार की हानि केसे 
पहुँचा सकता है। जवाहरणा, ऐतर्थ-नब्राह्मण के अध्याय ११ खण्ड ४ में विस्तार 
से बतलाया हैं कि होता यदि चाहे तो यजमाव को अपने मन्‍्हत्रों के पा में गड़बड़ 
सके अवैक प्रकार की हानि पहुँचा सकता हैं; यहाँ तक कि उसकी अन्चा कर _ 
सकता है या उसको मार भी सकता है। उदाहरणा्थ ऐण ब्रा० के ,तिस्यस्थ 
बचन को देखिए-«+'यं कामयेत प्राणनर्न व्यर्ववानीति वान॑व्यमस्य लुझय॑ शसदूच वा पर् ' 


झ्द््‌० भारतीय संश्कृति का विकास 


घातीयालेनय तलल ब्य॑ प्राणेचेवैन॑ तदृव्यधबतीति'” (३।३) इत्यादि। कर्मकाण्ड , 
के नैतिक पतन की यह पराकाप्ठा है कि ऋत्विज अपने ही यजमान को हानि 
पहुँचावे की कामना भी करे। 

इसी प्रकार बैदिक कर्मकांड में पशु, प्रतिप्ठा, पौरोहित्य, संतान, अन्नात्र, 
पत्नी जैसे लक्ष्यों के लिए, यहां तक कि स्त्रीवशीकरण, सपत्नीनाश, या शत्रूनाश 
जैसी कामनाओञं के लिए भी, कर्मो या मन्‍्त्रों के विधान से स्पष्ट हो जाता है कि 
वैदिक कर्मकाण्ड अ्रत्यधिकता की किस सीमा तक पहुँच चूका था। 

अ्रत्ति सर्वश्र बज येत्‌' के सिद्धान्त के भ्रनुसार अ्रन्त में बेदिक कर्मकाण्ड की 
जठदिलता ने उसको ही प्राय: विनष्ट कर दिया । आज वह जनता के जीवन के 
स्थान में केवल प्राचीन ग्रन्थों में ही वर्णन के रूप में पाया जाता है। 

इस प्रकार वेदिक परम्परा की तंतीय श्रवरथा में, जहाँ वैदिक कर्मकाणड ने 
अपने प्रारम्भ-काल में वैदिक भावत्ताश्ों को मूर्त रूप देकर जनता में उनके 
संचार में सहायता दी होगी, वहाँ अन्त में उसके ही द्वारा वैदिक भावनाओं का 
तथा नैतिकता का जनता से शनें: शरनें: बिलीप होने लगा। इसके अतिरिक्त, 
सबसे बड़ी हानि जो हुई वह यह थी कि कर्मकाण्ड के प्रभाव का महत्व इतना 
बढ़ा कि विद्वानों में भी सस्त्राइच कर्मकरणा:” (झ्राश्यलायन-क्षौत-सूत्र १११।२१), 
“अफ्नायस्य फ्रियायत्वात्‌/ (पूवंमीमांसा १३२१), यहाँ तक कि “अमर्थका हि 
सस्ता: (निरुक्‍क्त १॥१५) यह क्षिद्वान्त माना जाने लगा। इससे, प्रथम तो, 
बेदसन्त्रों के अर्थज्ञान की ओर से पूर्ण उपेक्ष। होने लगी; दूसरी श्रोर उनकी' 
व्याख्या यदि की भी गयी तो प्रायंण पूर्णतः याज्षिक दृष्टि से की जाने लगी। 

यही कारण है कि वंदिक साहित्य का बहुत बड़ा भाग याज्ञिक दृष्टि से 
लिखा गया है। ब्राह्मण और कल्पसूत्रों के साहित्य के श्रतिरिकत अ्रधिकतर 
बेदाज़ों का भी झुकाव, तात्कालिक विचारधारा के अनुसार, उसी और है) 
यहाँ तक कि व्याकरण का संबन्च यद्यपि अर्थज्ञान से है, तो भी महाभाष्य 
में जो प्रयोजन व्याकरण के बतलाये हैँ उनका आधिक्येत्र संबन्ध याज्जिक दृष्टि से 


ही है। 
निरुक्‍त ही एक ऐसा ग्रन्थ (वेदाज़भ) है जो स्पष्टतया याज्ञिक पद्धति को 


छोड़कर अपना स्वतन्त्र श्राधार रखता है। इसीलिए निरुक्‍त में यत्र-तत्र “इंसि 
याज्िका: तथा “इति नेरुकताः” का परस्पर विरोधभाव से प्रायः उत्लेख किया 
गया है। 

यहू विचित्र-सी बात हैं कि आचाये दयानन्द से पूर्व वेदार्थ करने के 
विषय में वेझुक्त प्रक्रि| और याज्ञिक प्रक्रिया का परस्पर कोई विरोध-भाव है 
इस वात की भ्ोर, स्कब्च स्वाभी ग्रादि बहुत थोड़ भ्र्थकारों को छोड़ कर, प्रायेण 


जैदों का वास्तविक स्वरूप अथवा बेदों के महान आदर्श २६१ 
किसी का ध्यान भी नहीं गया था। यही कारण है कि याह्क के अनन्तर जो 
भी वेद-भाष्यकार हुए है उनमें से प्राय: सभी ने याज्ञिक दृष्ठि के आधार पर ही 
ग्रपनी-अ्पनी व्याख्याएँ लिखी हैं । 
वैदिक कम्तकाण्ड के विकास में लीन दुष्ठियाँ 

ऊपर हमने वैदिक कर्मकाण्ड के विकास की सामान्य रूप से चर्चा को है। 
इस प्रसज्भ में उस विकास में क्रम से आवेवाली तीन इप्टियों को स्पष्ट कर देता 
आवश्यक प्रतीत होता है। वे इस प्रकार हँ-- 

(१) आध्यात्मिकता-मूलक आधिदेधिक दृष्टि 

बेदिक मन्‍्त्रों के देवताओं पर विचार करते हुए भिश्फक्‍्तकार यास्क ने 
कहा है-- 

“आाहाभाग्याद: देववाया एक पश्ात्मा बहुधा स्तूयते । एफस्यात्मसोइन्च- 
देवा। भत्यद्धाति भवन्ति” । 

(नि० ७४) 
इसका श्रभिप्राय यही है कि 


तदेबाम्तिस्तदावित्यस्तद्वायुस्तदु चखसाः । 
तबेब शुक्ल तब्‌ भरहा ता आप: से प्रजापति: ॥ 


(यजू ० ३२।१ ) 
एके सद्दिशभ्ना बहुघा वदस्त्य- 
ग्वि थ्ं सॉोतरिदवानमाहुः ।॥। 
(ऋग्‌० १।१६४।४६) 
इत्यादि मस्त्रों के अनुसार वेद के तत्तदेबता को एक परपात्मतत्त्व की ही 


विभूति समझना चाहिये । यही आध्यात्मिकतान्‍मूलक आ्राधिदेविक दृष्टि है। 
वास्तव में वैदिक कर्मकांड का प्रारम्भिक विकास इसी दृष्टि के आधार पर हुश्ना 
होना चाहिए । 


(२) शुद्ध ग्राधिदेविक दृष्टि 


बल 


बैदिक  कर्मकाण्ड के विकास की द्वितीय अवस्था में ग्राध्यात्मिकता' के 


आधार को. छोड़कर तत्तहेवता की स्वतत्त्र सत्ता मात्री जाने लगी थीं। यहीं 
शुद्ध आधिदेविक दृष्टि कृही जा सकती है। ह 


छ 
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(३) अधियज्ञ दृष्टि 


उक्त कर्मकाण्ड की अन्तिम ग्रवस्था में यज्ञ की प्रक्रिया को ही एक 
यन्त्र ( मशीन ) की स्थानीय मानकर तत्तद्‌ थाग आदि को ही समप्टिप से 
कपुर्व का उत्पादक माना जाने लगा था। इस दृष्टि में तत्तद देवता की स्वतस्त्र 
सत्ता को भी, उसके द्वराग बाबा के भय से, न मानकर मस्जमथी देवता इस 
मीमांसा के सिद्धान्त वा मातना आवश्यक हो गया था। 
इसी अभ्रधियज्ञ इंप्टि के कारण बस्तुतः “अनर्थका हि मन्‍्न्रा!”, “ब्राह्मणा: 
(ऋत्विगँषा:) वे भूमिदेवा:” एसे सिद्धान्तों की बने:-शर्ते: प्रवृत्ति हुई । भहा- 
भाष्य का “विबभधीत्य त्वर्ति। बकक्‍तारों भवन्ति । वेदाद्यों बेदिका: शब्द: सिद्धा 
लोकाच्च लौकिका:” (पस्पज्ञाह्विक) यह कथन भी वास्तव में उसी परिस्थिति 
का चझोतक है। इसी' दृष्टि के दुशपर्मोग के कारण बंदिक कर्मकाण्ड बढ़ते-बढ़ते 
जमता के ऊपर भारभूता हो, गया, उस में वेदिक भावनाओं की मौलिक नेतिकता 
का ग्राधार भी प्रायः नहीं रहा, और इसी लिए श्रन्त में जनता से बह छठ 
गया । यही समय था जब कि. नेतिकता-प्रधान जैन और बौद्ध धर्मों का उदय 
भारतवर्ष में हुआ । 
आधुतिक हिन्दुधर्म में शुष्क कर्तकाण्ड में कृतक्षत्यता की भावना का मूल 
वैदिक कर्मकाण्ड के विकास की यही भस्तिम अधियज्ञ दृष्टि है। 
बेदों के महान आददों 
उपय वक्‍त विवरण से स्पष्ट है कि प्रायेण शुष्क और आद्शहीन याज्ञिक 
कर्मकाण्ड' की धारा के प्रयाह में बहते हुए हम वेद के वास्तविक आदर्णशों और 
वर्ाश्रों से बहुत दूर पहुँच गये हैँ, लगभग ऐसे रेगिस्तान में जहाँ वह धारा 
ही सूखने को आगयी है । वेदों का हमारे जातीय जीवन से प्रायः कोई संबंध 
नहीं. रह गया है। हमारे. देश में प्रायेण बेदिकता यदि कुछ शेष है तो केवल 
इस रूप में कि यदा कदाचित्‌ समाज में विवाह आदि के अवसर पर कुछ 
बेद-मन्त्र, शुद्ध या अशुद्ध, किसी पुरोहित द्वारा पढ़ दिये जाते हें--जिम मल्‍्त्रों 
के भ्र्यों को अधिकतर मे तो पढ़ने वाला और न सुनने वाले ही समझते हें । 


देखना यह है कि हमको, हमारे देश को श्ौर संसार को वास्तव में बेदों की 
उपयोगिता या आवश्यकता है भी यथा नहीं। यदि वास्तव में नहीं है, तो हमारे 


(0७-0० ०९०-७ -२0--०९०००९३०००२)-००क-०-०-०-५)-००७४--०-००---०-०-७-- ४» -०--०-०६१-०५०--७---००००-०९०००९१- ०० ००ई)०००२०००-९१--०+०-००-९५ 
१, देखिए-“हुइ्या वे देवा देखा अहैब देवा अथ ब्राह्ाणा: शक्ष बापोःनचानास्ते 
मनष्यदेवा: ।” (झतपथब्राह्मण ४॥३।४४४) श्ख् 


बेबों का वास्तविक स्वरूप श्थवा बेबों के भहान्‌ आदर्श २६३ 


$ 


'बेजों ने प्रागेत्तिहासिक काल से उनकी परम्परा की रक्षा ऐसे प्रकार से, महान 
कष्टों को झेलकर भी क्यों की, जिसका दूसरा उदाहरण संसार में प्रच्यत्र नहीं 
मिलता ? और ऋषि, मुत्ति, आचार्यो नें, जिसकी वास्तविक महत्ता' के कारण 
संसार छउप्तका श्राज भी संमाम करता है, उनके बरावर गीत क्यों गाये हे ? 

यह स्पष्ट है कि वैदिक कर्मकाण्ड की उच्छिन्नप्रायथ परम्परा के आधार पर 
बेदों की उपयोगिता या महत्ता को हम संसार के सामने सिद्ध महीं कर सकते । 
उसके द्वारा ही तो वैदिक परम्परा को धवका लगा है, यहाँ तक कि उस कर्मकाण्ड 


' मे ही अपने प्राचीन वेदिक रूप को छोड़ कर अब एक भया रूप धारण कर 


लिया है। इसलिए अब तो हमें वेद के विचारों और आदशों को ही कसौटी पर 
रख कर देखता चाहिये कि उन्तका मूल्य कितना है। वास्तव में जैसे सूर्य के 
प्रकाश के लिए दूसरे प्रकाश की झावश्यकता घहीं होती, इसी' प्रकार वेद की 
भहता को सिद्ध करने के लिए बेद की ही' सहायता लेची चाहिये । इस लिए 
हम इसी आधार पर अ्रपत्ा परीक्षण प्रारम्भ करते हैँ । 

बेदिक देवतावाद 


छ 
वेद को पढ़ते ही सबसे प्रथम समस्या जो पढ़ने वाले के सामने उपस्थित 


“होती है. वह तवत्तदू-देवता को लेकर स्तुति की है। श्रापाततः यही अतीत होता 


है कि वह बहुदेवतावाद के सिद्धान्त पर आश्रित है । पर गस्भीर अ्रध्ययन 
स्पष्ट हो जाता है कि किन्‍हीं अ्र्थों में तत्तदेवता का विचारक्षत अपना व्यक्तित्व 
होने पर भी वह अच्यस्थानीय' तथा अन्‍्यान्य कर्म करने वाले देवताओं के साथ 
एकसूत्रता में अनुस्युत है। स्पष्टत: उनका मूलरूप श्रध्यात्म हैं, जिसकी कामिक' 
दृष्टि से विभिन्न प्रतीति को ही. तत्तद्देवता का साम' दिया गया है। वेद के 
“तदेवाम्निस्तदादित्य: (यजू० ३१९११) आदि मन्त्र तथा गीता का विभूतिवाद 
इसी सिद्धान्त की व्याख्या करते हें । 
वैदिक देवता-बाद का लक्ष्य यही है कि विश्वप्रपब्तच की प्रत्येक विभति 
में उसके द्वारा उस परमतत्व का साक्षात्कार किया जावे 'जिसका योगी लोग 
बड़ी तपस्या भौर साधना से अपने अब्दर साक्षात्‌कार करवा चाहते. हूँ, पर कर 
पाते हैं या नहीं, यह संदिग्ध है। | ह 
वैदिक वेवताबाद .प्राकृत्रिक देवी शक्तियों के साथ मनृष्य-जीवनम' के साभीप्य 
की' ही नहीं, तादात्म्य की भी, आवश्यकता को बतलाता है ।- वास्तव .में आज के 
जगत्‌ की यह एक, अत्यत्त श्रावश्यकता है, जब कि यन्‍्त्रों और वैजशाधिक आवि- 
प्कारों के प्रभाव मे. हमारा जीवन प्रकृति और स्वाभाविकता ,से बहुत दूर होता 
जां रहा है। वेणप्रंधाकषम, तीर्थों की थात्रा, सुलियों देः आखरगे, तथा गुरुकुओों' 


२६४ भारतीय संस्कृति का विकास 


की परम्पश का स्मरण रखने वाली भारतीय संस्क्ृति का सदा से उक्त संदेश 
माचव-जाति के लिए रहा है। आज संसार को इसकी और भी अधिक 
आवश्यकता हैं । 

एक बात यहाँ कह देमा आवश्यक है। आज-कल बेद के व्याख्याता भ्रश्नि, 
इन्द्र आदि वैदिक देवताओं के स्वरूप की व्याख्या प्रकाशमान ईश्वर, ऐश्वर्यशाली 
परमेश्वर इत्यादि प्रकार से ही कर देना पर्याप्त समझते हूेँ। पर क्या इनका 
प्रयोग वेद में विशेषण रूप से ही है? ऐसा तो नहीं प्रतीत होता । तत्तद्‌ 
देवताओं के लिए निद्िचत रूप से विभिन्न स्थिर ताम देसे का अभिप्राय उन के 
स्थिर सिश्चित स्वरूप से अवश्य होना चाहिये । 


कह वेश्वानरों भृत्वा प्राणिनां वेहमाशितः । 
प्राणापानसभायुक्तः पचास्यज्ञ चतुविधम ॥। 
(गीता १५॥१४) 


गीता के इस वचन से' इसी बात का कुछ संकेत मिलता है। इसलिए हमें 
तो ऐसा प्रतीत होता है कि अधिकतर वेदिक देवताशों के विशिष्ट मौलिक 
स्वरूप को समझने की अ्रपेक्षणीय जेष्टा अभी तक नहीं की गयी है। अश्चिसो, .. 
त्वष्टा, पूषा, नशशंस:, सित्र: आदि ऐसे ही मास हैं । इस संबंध में तत्तद्‌ देवताश्ों 
के विशिष्ट बर्णनों के गंभीर अध्ययन की श्रावश्यकता है। 


ऋत शोर सत्य 


उदात्त वेदिक भावनाओं का मौलिक आधार ऋत और सत्य का सिद्धान्त 
है। जिस प्रकार वैदिक देव॑ता-वाद का लक्ष्य एकसूत्रीय परमात्मतस्व का 
साक्षात्कार है, इसी प्रकार ऋत और सत्य के सिद्धान्त का अ्रभिप्राय सारे विश्व: 
प्रपध्च में व्याप्त उसके चैतिक आधार से है। इस आधार के दो सिरे या रूप 
हैं। बाह्य जगत की सारी प्रक्रिया विभिन्न प्राकृतिक नियमों के अधीन चल 
रही है। परन्तु उत् सारे नियमों में परस्पर विरोध व होकर एकरूपता था पक 
विद्यमान है। इसी को ऋत कहते हे। इसी प्रकार मनृप्य के जीवन के प्रेरक 
जो भी नैतिक आादर्या है उन सबका आधार संत्य है।. अपने वास्तविक्' स्वक्प 
के प्रति सच्चा रहना, यही वास्तविक धर्म है। परन्तु बबिक' आदतों, इससे भी 
आगे बढ़कर, ऋत और सत्य को एक ही मौलिक तथ्य के दो रूप भाभता है १३. 
इसके अतसार म्ंष्य का कहल्याग प्राकृतिक नियमों और आत्मिक नियमों में परस्पर * 
अभिन्नता को समझते हुए. | उसके साथ अपती एकझुफता के अनुभष में ही है । 


चेदीं का वास्तविक स्वरूप श्रथवा बेवों के महान आवशो ५६४५ 
ऋतस्य धीतिय जिनानि हस्ति । 
(ऋग्‌ू० ४॥२३।८) 
सा भा सत्योक्षितः परि पातु विश्वतः । 
(ऋग्‌० १०।३७।२) 


इत्यादि भनन्‍्त्रों में ऋत और सत्य की ही महिमा का वर्णन है। 
मनुष्य अपने प्रति सच्चा रहे और प्राकृतिक तियमों का भी पालन करे 
'इससे अधिक कल्याणकारी उपदेश मनुष्य के लिए क्‍या हो सकता है ? 


बेदिक उप्ातत भावनाएँ 


हे 


वेदों का अद्वितीय बेशिष्टय और महत्ता इस बात में है कि वे एक' अत्यन्त 
'ऊँचे, भ्रत्यन्त विशाल और प्रत्यत्त व्यापक स्तर पर मनुष्य को बिठाकर उपदेश 
देते हैं। उनकी दृष्टि यावद्‌ विश्वप्रपडन्च में व्याप्त है । 


गेम झौरमा पृथिवीं स्व दूढ़ा 
येत स्‍्वः स्तमभित येत तोकः । 
ह (यजु० ३२६) 


ऋतडऊच सत्य चाभीड्धात्रपसोष्ष्यजायत 
(ऋग्‌० १०।१९०।१) 
तथा' 
सर्थ ताजा वरणों वि घष्दे 
यदन्तश रोदेसी यत्परस्तातू । 


(अर्थर्व ० ४॥१६।४) 


के ग्रलसार परमात्मा अखिल विशंव-प्रपञ्च में व्याप्त हो कर भरनृष्य के बाहर 
और भीतर, सर्वत्र, सब का शाइवत धियमों द्वारा संचालन कर रहें हैं! ऐसे 
अत्यन्त महत्व के सिद्धान्तों की पृष्ठभूमि में वेदिक आादशों और भावनाओं. का 
उदात्त और उदार होना स्वाभाविक ही है। यही कारण' है कि वेद को हेग 
विदंव-बन्धस्व,  विंदव-्शारिति, समष्टि-भावत्ता, सद्े-शामला, आायावाद, निर्भभेता, 


श्रद्धा, सांमनेस्थ के महान आाद्शों और उदात भावगागा से झोद्नंत पाते हूं, 
जैसा कि संक्षेप में हम नीजे दिखाते हूँ:- 


२१६६ भारतीय संस्कृति का विकास 


विशवजन्धुत्व और विश्वज्ञान्ति 


हर 
ग । 
-४ै/ 


सित्रस्थाहं चक्षबा सर्वाणि भूतानि समीक्षे। 
सित्रस्य चक्षपा समीक्षामहे” 
(यजु० ३६।१८) 
पुमान्‌ू पुसांस परि पातु विश्जतः 
(ऋग्‌० ६।७५।१४) 
बाँशच परध्यासि याँश्च न तेयु प्रा सुर्धाति कृषि । 
(अ्रथर्व ० १७।१॥७) 
जैसे विश्वबन्धुत्व, और 
श॑ नः सुर उण्चक्षा उदेतु हां नःजतस्रः प्रथिक्षों भवस्तु ॥ 
(ऋणग्‌० ७।३५४॥८ ) 
जेंसे विश्वशान्ति के भाव भरे पड़े है । 
समष्टि-भावषना ह 
वैदिक प्रार्भनाओं की एक विशेषता यह है कि वे प्रायः बहुबचन में होती हैं | 
िघियों थो नः प्रचोदयात्‌! 
बिदू भर तल झासुच 
“अग्ले नये सुपथा राय अमान! 
इत्यादि इत्यादि मस्त्रों में बहुबचनों में ही प्रार्थभाय की गयी हैं । यह साहझ्िक 
प्रवृत्ति वर्तमान हिन्दुधर्म तथा हिन्दुसमाज की वेयक्तिक भावभाओं के सर्वथा 


विपरीत है। किसी भी समाज की उन्नति तथा रक्षा' के लिए यह समष्टि-भावना: 
कितनी आवश्यक है इसको सिद्ध करने की आवश्यकता नहीं है । 


भढ़-भावना 


मनुष्य स्वभाव से सुख के लोभ और दुःख के भय से किसी काम में प्रवत्त 
या उससे निवृत्त होता है। परलञ्तु वास्तविक धर्म की भावना में इस सुख-दुःख 
की भाषत्ता का कोई स्थान नहीं होता । उसमें तो सुख और दुःख के ध्यान को 
घितरां, छोड़कर ( सुलदुःख्े समे कृत्वा ) विजुद्ध कर्तव्य-बुद्धि से ही काम वारता 
होता है। यही वास्तविक भद्न-भावभा या कल्याण-मावना है। जैसे! एक फल 
का सौन्दर्य और सुगन्ध, किसी बाह्य कारण से' मे होकर, उसके स्वरूप का भ्रद्ु 


वेदों छा वास्तविक्र स्वरूप अथवा बेदों के महान आदर २६७ 
है] 
्ि 
है। ऐसे ही कल्याण-सार्ग के पैथ्िक का अनासकत होकर कर्तव्यपालन उसके 
स्वरूप का अ्रद्ध होता है। उसके जीवन का सार्थक्य, जीवन की पूर्णाछ्चता ही 
इस में होती है । 


“भर कर्णेभि: श्णवरास देता, मद भद्व तन्न श्रा सुब”, “भद्द जीवन्तों 
जरणामशीमहि, “भ्व॑ नो अपि वातय मसंग:, भ्र भव्रे ने श्रा भर 
इत्यादि शतशः वेदमन्त्र भद्रभावता से ओतप्रोत हैं।. 


का आाशानबार 


वैदिक धर्म की एक म्‌ख्य विशेषता उसका आश्ावाद है। हमारा वैदिक 
साहित्य शाशावाद के झोजपूर्ण भावों हमे परिपूर्ण है। 

'ओजो5स्योजो भयि धेहिं, अदीयाः स्थाम शरदः शतम्‌”, “मदेस शतहिसा: 
सुबीरा:/, कृूधी ने ऊर््वाञ चरथाय जीवसे”, “विश्वदानी सुभनसः स्पा्भा', 
/ग्स्माक सत्त्वाशिष:”, पूषेम शरद: शतभ्‌ 

जैसी प्रार्थनाय आशावाद की ही पमुज्ज्बल प्रतीक हैं। 

इसके अतिरिक्त, सौमनस्थ, भिर्भयता, वीरता, श्रद्धा श्रादि की उदात्त 
बावनाएँ वेदों की अ्रद्धितीय विशेषता हैँ । 

आइचय तो यह है कि सहस्राबव्दियों से वेदों की इस परमोत्कृष्ट विशेषता 
की हमारी जात्ति बराबर उपेक्षा करती रही । बड़े वड़े वेदभाष्यकारों का भी 
ध्यान इस ओर नहीं गया । वो तो गीता. जेसे तात्विक ग्रत्थ में भी धामिमां 
पुष्पितां बाच प्रबवन्‍त्थविपक्चितः” (गीता २।४२) ऐसे शब्दों में बेदों का स्मरण 
किया गया है। स्पष्टतया यह सारा दुष्प्रभाव वेद को कर्मकाण्छ का साधममात्र 
मासने वाले वैदिक कर्मकाण्डियों के विचारों का ही' था, जेसा हम ऊपर दिखला 
'चुक्के है'। यदि ऐसा न' होता, यदि वेद के इस उद्धात्त स्वरूप को जनता के 
सामने रखा गया होता, तो कदाचित्‌ जैन बौद्ध जसे नेतिकताप्रधान संप्रदायों का 
प्रर्भ और विकास उनके वर्तमान रूप में मं होता | सिःसच्देह अधचाय॑ 
वयानःद का बहुत बड़ा काम वेद की इस' विशेषता की और संसार का ध्यान 
दिलाना था । ' 


बेद पर सर्वसाधारण का अधिकार 


७. जब तक वेदों को केवल वैदिए काकाण्ड वा साधन (सल्तेह्नत कर्मकरणाः) 
माता जाता रहा, यहू स्वाना।बझा बात थी कि उस पंर जनता का अधिकार न॑ 
हो और उनको केबल विशिद्ध ल्ागों फे ज्ए ही सीमित रखा जाये | उसी 


श्द्द्द भारतीय संस्कृति का विकास 


समय एसे कठोर मियम बनाये गये थे कि झूद्र यदि बेदों को सुनले तो उसडे 
कानों में पिधला हुआ राँगा डलवा देना चाहिए, और यदि बोले तो जिश्ला कटवा 
देनी चाहिये। (वेखिये-गौतमधर्मसूत्र २। ३। ४--अ्रथ हास्य वेबसपशुण्वतस्जअ- 
पुजतुम्या ओत्रप्रतिप्रणम॒दाहुरण जिह्नाच्छेदों घारणे दारोर्भेदः ) । पर अश्रब 
तो वह कमंकाण्ड ही प्रायः विलुप्त हो चका है और साथ ही अपनी उदात्त 
भावनाओं और आादशों के कारण वेदों की सा्वभौम-स्वरूपता स्पष्ट होने लगी 
है । ऐसी अवस्था में हमारा कर्तव्य हो जाता है कि मानवमात्र के हित की 
दृष्टि से ही वेदों को जमता या सर्वसाधारण की पुस्तक बनाने का प्रयत्न करें। 
स्वयं वेद ही इनां में बाच पएल्याण/मावदानि जनेश्य:” (यजु० २६।२) 
बात को स्पष्टतया प्रतिपादम करते हैँ । 

पर इस लक्ष्य की सिद्धि कंसे! हो सकती है, यह एक भहान्‌ प्रश्न है । हमारे 
मत में इसके लिए भिम्नलिखित उपायों की आवश्यकता है-+- 

(१) सबसे पहला उपाय यह है कि वेदाध्ययतत को श्रधिक से अ्रधिक्त 
सरल और सुबोध और साथ ही रोचवा बनाया जाए। हमारी दृष्टि में वैदिक 
भाषा तथा वैदिक व्याकरण के ऊपर एसी पुस्तकें लिखी जा सकती हूँ जिनके 
द्वारा सर्वताधारण की सरलता! से वैदिक साहित्य में गति हो सकती है। इस 
विषय में एक बृहद्‌ योजना हमारे सामने है जिसको यथासमय कार्थान्वित करने." 
का हमाश विचार है। 

(२) वेदों को वस्तुत्तः श्रसाम्भ्दायिक दृष्टि से जब तक जनता के सामने 
नहीं रखा जायगा तब तक आजकल के युग में उनकी ओर जनता का आकर्षण 
नहीं हो सकता। संसार में बड़े से बड़े पुरुषों और प्रन्‍्थों का उपयोग और 
महत्व इसी लिए प्राय: फम हो जाता है, क्योंकि उनको उनके ही मानने वालों 
ने तत्त्सम्प्रदाय की सीमा में बद्ध कर विया होता है? झाज कवीच रवीच्छद 
'बौर उन्तकी गीताब्जलि को संसार जानता है और उनका अ्रध्ययन' सँसारब्मापी , 
है। क्योंकि उत्तका संबंध किसी संप्रदाय-विद्येष से नहीं है। पर यह बात 
भगवान्‌ महावीर भौर उन्तकी थर्म-पुस्तकों के विषय में नहीं कही जा सकती । 
इस लिए वेदों का वास्तविक महत्व संसार को तब ही विंदित होगा जब कि 
हम उसको साम्प्रदायिक भावता से पृथक्‌ रखेंगे। उन्तको विभिन्न सम्प्रदायों की 
पुस्तकों के साथ एक ही धरातल पर रखने से उनका मान भौर स्वरूप घटेगा ही, 
बढ़ेगा नहीं । बेदों के लिए बेद' शब्द का प्रयोग भी बड़े महत्व की बात है । वेद 
का अर्थ ज्ञान है और ज्ञात साम्प्रदायिक हो ही नहीं सकता | कंवाचित्‌ लोगों ऊू 
नहीं ज्ञात है कि. विदेशों में अब भी इस शब्द के प्रयोग की परम्परा जीवित हैं" 
विकोसलोवाकिया में वेद! दाब्द का प्रयोग साइन्स के लिए अब भी प्रसिद्ध है । 


बेदों का चास्तविक स्वहूप अथवा केदों के महान श्रादर्या श्ध््‌ 


»(३) प्रायः कम लोग जानते हैं कि श्रर्थहीम शुप्क कर्मकाण्ड की' प्रवृत्ति 
के बढ़ने से अर्थज्ञान की ओर से जनता को उपेक्षा होने लगती है। उससे 
नेतिक भावनाओं के ह्वास की बात हम ऊपर दिखला चुके हैँ । आचार्य दयामन्‍्द 
ने यही समझकर आमोहिइपरत्मम्नाला में यज्ञ की संसार-हित-संपादन का कार्य 
एतदर्थक' परिभाषा की है। इस पर भी लोग परम्परागत भावभाओं से प्रेरित 
होकर अर्थ को नितरां न समझते हुए भी सहस्रों मन्त्रों से स्वाहा स्वाहा करते 
हुए बड़े बड़ हवनों में लक्षों रुपयों का व्यय (या अपव्यय? ) करते हुए देखे 
जाते हूँ । वास्तव में वेदिक भावनाओं के सर्वसाधारण के प्रचार में इस कारण 

भी बड़ी हामि सदा से होती रही है। निश्चय ही वेदों की वास्तविक 
महत्ता संसार पर इन बृहद्‌ हवनों से नहीं प्रकट हो सकेगी । जितना कर्मकाण्ड' 
आवश्यक है उसमें भी सार्थकता और गम्भीरता लानी चाहिये । 

(४) किसी सिद्धान्त की महत्ता उसकी अपनी ही भहत्ता पर निर्भर होती 
है जो कि किसी भी भाषा में प्रकट. की जा सकती है। बेद का वेदत्व उसके 
ञ्र्थ में है, न॑ कि उसके शब्दों में; बरद्यप परम्पण के रक्षा के लिए उसकी' 

शब्वानपुर्वों की रक्षा भी हमारा महान्‌ कर्तव्य है । 

शब्दों के अर्थ करते में भी सदा शब्दानुवाद से काम नहीं चलता, भावानुबाद 
की भी प्रायः आवश्यकता होती है। उदाहरणार्थ, वामप्रस्थाश्रम के वाभप्रस्थ 
' शदद का आजकल भावानुवाद 'ही किया जा सकता है। इसी प्रकार वेदों के 
शब्दों की व्याख्या में भी आवश्यकता हो सकती है। अभिप्राय यह है कि बेदों 
पर जनता की झुचि और झधिकार के लिए उत्तकों जनता की भाषा में ही 
जमता के सामने श्रधिक से अधिक रखने की आवश्यकता है। यही बात वेदों 
के सन्देश को विदेशों में ले जाने के लिए भी अपेक्षित होगी । 


बेद के विषय में हमारी आवश्यकताएंँ और कतंव्य 


ऊपर हम दिखला चुके हैँ कि सहखों वर्षो के अभनन्‍्तर हमारा फिर से ध्याव 
वेदों के मौलिक या वास्तविक स्वरूप की झोर गया है । भिःसन्वेह इस नवीभ 
जागरण में सबसे बड़ा कार्य आचार्य दयामत्द का है। खेद है उसके बाद हमशोग 
उस पथ पर विशेष अग्रसर नहीं हो सके है'। वेदविषय में हम लोगों ते कुछ भी 
नई प्रगति की है, यह संदिग्ध है। इसलिए थहाँ हम यही, संक्षेप में ही, दिख- 
लाभा चाहते हें कि इस विषय में उनका, जिनको वेदों में आस्था भौर श्रद्धा' है,. 
बया. क्‍या कर्तव्य है । 

वास्तव में देखा जा तो यही प्रभात होगा कि वेदों के पास्तविक शमिप्राय 
को समझते और प्रकट करो के विधय में अभी हमने बहता कम फार्थ किए 


२७७० भारतीय संस्कृति फा विकास 


है । भाषा और व्याकरण दोनों की दृष्टि से हमारा काम प्रायः नगपण्य ही हह 
वेदों की भाषा पिछली संस्कृत से पर्याप्त रूप' में भिन्न है, यह छिपा नहीं है ५ 
उस प्राचीनतम भाषा का व्याकरण, उसके शब्द, शब्दों के प्रयोग, और 
मुहाबरे भी पिछली संस्कृत से बहुत कुछ भिन्न हें। इन सब का व्यवस्थित 
अव्ययत और अनुशीलन अभी तक किया ही नहीं गया है। इसमें प्रायः स्वेच्छा- 
चरिता से काम ले लिया जाता है। 

पाणिमि-व्याकरण में, यद्यपि उसको वेदाज़ू कहा जाता है, वेदिक व्याकरण का 
केवल' प्रासज्िक रूपेण प्रतिपादन किया गया है। इसी लिए वह बहुल छत्दसि 
और छुल्वसि व्यत्यथों बहुलम! इस प्रकार के तियमाभासों से भरा पड़ा हैं। 
बहुलम' का अर्थ राजनीतिक शब्दावली ग्राजकता' ही' है। पर किसी 
भापा में, विशेषकर वैदिक भाषा में, अराजकता हो नहीं सकती । इसलिए इस 
विषय में हमें अभी बड़ा कार्य करता है। पाश्चात्य विद्वानों ने इस विषय में 
बड़ा कार्य किया है। उससे भी हमें सधन्यवाद सहायता लेनी आवश्यक है । 

बेदिक भाषा में भी अनेकानेक शब्दों और वावयखण्डों का प्रयोग मूहावरे के 
रूप में विशेष अर्थ रखता है, इस पर भी विद्वानों को बहुत कार्य करना है । 
बुहृदारण्यकोपनिबद (३।७।१) में याज्ञवल्कय के प्रति विचारप्रसज्भ में कहा गया 
'है मूर्धा ते विपतिष्यति/ । इसका शझात्दिक अर्थ, जो आ्रायः किया जाता है, 
स्पष्टतः असंगत हैं। पर तुम्हारा अपमान होगा यह लाक्षणिक श्रर्थ बिल्कुल 
संगत बेठता है। ऐसे ही प्रयोग वेदमन्त्रों में भी हैँं। उनकी ठीक-ठीक व्याख्या 
अपेक्षित है । 

इसी प्रकार विधण्दु श्ौर निरुक्षत में भी जिमकी प्रत्यन्त उपयोगिता बेदाध्य- 
बन में होती है अश्रनेकानेक स्थल श्र विषय ऐसे हें जिमके विशेष मनन और 
अन्‌ शीलस की आवश्यकता है। 

ब्ाह्मणादिग्नन्थों का प्राचीन बेदिक साहित्य, यदि उसका व्यवस्थित ढंग से 
गस्भीर अनुशीलन किया जाए तो, वेदों के भ्रर्थ में बहुत सहायक हो सकता 
है। परन्तु इस विषय में हमने कितना कार्य किया है यहकहने की बात नहीं है । 

इसी प्रकार बहुत बड़ा' वेदिक साहित्य टीका आधि के झूप में अभी सक 
अमृद्वित और अप्रकाशित पड़ा है। उसके विषय में भी हमारी अ्रभी तक 
संदासीनता ही है. 

कहने का अधिष्रीयथ यह हैं कि वेद का नाम रदते रठते, इस भवीम जागरण 
के युग में भी, बहुत दिन हो गये । अभी तक तो हमने विदेशियों ने भी जितना, 
काम वेद के विषय में किया है उसका भी दक्षमांश नहीं किया है; यद्यपि" 
हमारा उत्तरदायित्व इस विषय में उन्तकी अपेक्षां भ्रनेक गूना अधिक है। 


वेदों का वह्तविक स्वरूप श्रथवा वेदों के महान आदर्श २७१ 


» स्पष्टतः देश में ऐसी एक महान्‌ संस्था की आवश्यकता है जो, वेदों के 
महत्त्व. के अनुरूप, अपनी पूरी शक्ति से, बेदिक वाह्मय के ही स्वाध्याय अनुशीलन' 
' और अनुसन्धाव के साथ साथ, वैदिक आद्शों और उदात्त भावनाओं के वास्तविक 


स्वरूप को लोक के सामने रखने का पूरा प्रयरन कर सके । 
श्रत्त में हम वेद के ही शब्दों में अपने भाषण को समाप्त करते हें:--- 
मेघामहूं प्रथमां ब्रह्मण्वती 
ब्रह्मजुताभूषिष्दुतास्‌ । 
प्रपीतां ब्रह्मचारिभि- 
देंवानामवसे हुवे ।॥ 
रा (अथर्वे० ६।१०८।२) 


॥ आओ शम्‌ ।। 


छ टू 0 था शत सपा 'तंती 5 
फृषयग्यूद “टरा: 27% ्ितं 
बंड़ाघूताप्रीणिण्यलाश ! 

अहीर्ती' फाहमपस्लतीशिरता- 


म्बततणग मिल ५, नाक आह -#«« हुआ 
हल लायारमलशेजी एल ॥। 





(ग) 


[ बंदिक कर्मकाण्ड की दृष्टि से यजुर्वेद का विशेष 
महत्व है। उसी के आधार पर वेविक घारा के प्रारम्भ 
और घत्कर्ष के दिनों में बेंदिक कर्मकाण्ड के मौलिक 
स्वकूप और प्रेश्णाओ्रों को दिखाने का इस लेख में 
प्रयस्त किया गया है। | 


यजुर्वेद तथा वैदिक कमेकाणड' 


इसमें किसको सन्देह हो सकता है कि भारतीय संस्कृति की सूचात्मा के 
एक होनेपर भी तथा उसकी श्रगति की धारा के चिरूतर काल से अविच्छिन्न 
प्रवाह के रूप में आने पर भी, गज्जा की धारा की तरह उसमें अनेकानेक सांस्क्ष- 
तिक उपधाराओों का समय-मेंद से समावेश होता रहा है । कालास्तर में वे उप» 
धारएँ उसी मूलधारा में अपृथक्‌ रूप से मिलकर एक होती' रही हैं । उन विभिन्न 
उपधाराभ्ं ने, सतत प्रमतिशील मूलधारा के साथ विरोधभाव' म रखकर,भन्त में 
पूरकता के रूप में उसको समूद्ध ही बनाया है । यही कारण है कि शव, वैष्णव, 
जैन, बौद्ध, सिवश्खल श्रादि सम्प्रदायों तथा ज्ञाभयोग, कर्मगोग, भवितियोंग आवि 
मार्गों फे भेदों से भारतीय संस्कृति छिन्न-भिन्न न होकर और भी पुष्ठ तथा मनोवैज्ञानिक 
दृष्टि से विभिन्न रुचि और स्वभाव के भनुष्यों के अनुकूल बचकर एक बिश्तृत 
व्यापक सार्वभौम मानवंधर्म के रूप में आज हमारे साभने विद्यमान हैं । 
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१. ग्न्‍न्थकार का यह लेख प्रथम बार “ओ्रौवेकटेक्घर-समाचार”, बम्बई, का 

सन्‌ १६५१ के विशेषांक में प्रकाशित हुआ था । ' 


यजुबेंद तथा वेविक कर्मकाण्ड २७३ 


“ आरतीय संस्कृति के विकास में अनेक सांस्कृतिक उपधाराशों के योग के 
«रहने पर भी, उसके प्रधान स्वरूप के भिर्धारण में वैदिक विचारधाश का मि:- 
सन्देह अत्यधिक भाग रहा हैं । 

उपममें “यतः प्रवृत्तिर्भूतानां बेन सर्वर्भिद ततम्‌” (भगवद्गीता १८।४८६) के 
अनुसार सारे विश्व-अ्पंच के विभिन्न व्यापारों और दृश्यों में एकसूत्रात्मकता 

को बतलाने वाली, “तत्र को मोह: कः शोक एकत्वमनुपंश्यत:” (यजु० ४०।७) 
के अनुसार समस्त प्राणियों में एकात्मदर्शन करानेवाली और “रसोफहमप्सु कौम्तेय 
अभधास्मि शहिसुर्थथो: (गीता ७।८) के अनुसार बाह्य जगत्‌ तथा आध्यन्तर 
जगत में परस्पर अ्रविरोधात्मक अ्वत या ऐक्य को दशनेवाली जो ग्राध्यात्मिकता 
पायी जाती है,या अन्धकार पर प्रकाश की, सुत्यु पर' अमुतत्व की और असत्य' 
पर सत्य की' विजय का जो अविचल आशावाद या आत्मविश्वास' पाया जाता है 
श्रीर अन्त में “जयेम सं यघधि स्पृष:! (ऋग्‌० १८३) यथा “अहुमिखों ने पश 
जि्पे”! (ऋग्‌० १०४४८५५) के अनुसार विरुद्ध परिस्थितियों में न दूटनेवाला, 
पराजित थे होनेवाला जो लचीलापम विद्यमान है, वह सब बहुत कुछ वैदिक 
विचारधारा की ही देन है । 

सहलसों वर्षों के व्यतीत होनेपर वह आज भी वेदिक संस्क्षोति के रज़ 
इंगी हुई है । यहां तक कि' आज भो भारतीय आय (हिंदू) धर्म में धामिक क्ल- 
त्यों और संस्कारों में वेदिक मन्त्रों का प्रयोग किया जाता है । आज भी विवाह 
की वही' पद्धति है, जो सहझों बर्ष पूर्व पूर्व भारत में प्रचलित थी। वैदिक कर्मकाण्ड 
की व्यापकता का अनुमान इसी से किया जा राकता है कि ऐसे धार्मिक सम्प्रदायों 
में भी, जो अपने को वैदिक परम्परा से पृथंक्‌ समझते हैं, विवाह आदि संस्कार 
बहुत कुछ वैदिक परम्परा के अनुसार ही होते भ्रा रहे हूँ । 

वैदिक कर्मकाण्ड' का प्रधाव उपस्तम्भ यजवेंद ही है | श्रत, यजुर्वेद के विषय 


में (ही आज हम अपने विचार पाठकों के सामसे रखना चाहते हूँ । 


45 


वरविक साहित्य में बजुर्यद का महत्व 
समस्त घदिक साहित्य में यजुवेंद अपना विश्ञिष्ट स्थान रखता है। मनुष्य 
जीवम के विकास की ज्ञात, कर्म भर उपासना ये तीन सीढ़ियां हैं । इसमें करमे , 
की सीढ़ी था कर्मकाण्छ का प्रतिपादम विशेषतः यजुर्वेद ही करता है । यद्यपि 
वैदिक कर्मकाए्ड में अन्य बेद भी अ्रपना-अपना स्थांन रखते हैं, तो भी उसका 
प्रधान आधार यजुर्वेद ही कहा जा सकता .है । सुप्रसिद्ध बैंदिक य्रन्थ निरक्त ही 
में' ऋषैद आदि से संबंध रखनेवाले ऋत्विजों का वर्णन करते हुए 
कहा है पे जल 
श्ष 


२७४ भारतीय संस्कृति का विकास 


“बज्षस्थ मात्रा विभिमीत एक: । अध्यर्यू : । अ्रध्व्ध रघ्वरय: | अष्यरं यनविल॥ 
शध्यश्स्य नेता ४ (लिरुकत १८) ह 

इसका अभिप्राय यही है कि यज्ञ की सारी इतिकर्तव्यता को गजुरवेंद ही 
बतलाता है । इसीलिए यजुर्वेद से सम्बन्ध रखनेवालें ऋत्विक्‌ अध्ययु” को सारे 
बज्ञ का चलाने वाला' या यज्ञ का नेता' कहा जाता है ।' 


यजुवेंद का साहित्य हे 


वेदिक साहित्य की परिभाषा के अनुसार यजु:संहिता और उसका ब्राह्मण- 
भाग दोनों को यजुरवेंद कहा जाता है । पर यहां हम केवल संहिता-भाग को हीं 
लेकर विचार करना चाहते हैं । संहिता की दृष्टि से भी यजुर्वेद का साहित्य 
ग्रत्यन्तः विस्तृत रहा है । श्रन्य वेदों कौ तरह यजुवेद की भी अनेकानेक शाखाएँ, 
थीं। पर श्राजकल कृषष्ण-यजुबद और शुक्ल-यजुवेद नाम से दो प्रकार के ही यजुर्वेद 
प्रसिद्ध हैं। इस दोनों में प्रतिपाद्य विषय की दृष्टि से शुक्ल यजुर्वेद का ही प्रायात्य 
है। उसी को आधार सामकर हम अपने विषय का प्रतिपादन करेंगे। 


यजुवेंद का प्रतिपाथ विषय 


वैदिक मनन्‍्त्रों की व्याख्या' के तीम' परम्परागत सम्प्रदाय प्रसिद्ध हें । निरुक्त 
शआ्रादि प्राचीन वेदिक ग्रन्थों के आधार पर ऐसा कहा जाता है कि प्राय: प्रत्येक 
मन्त्र की व्याख्या आधिभौतिक, आधिदेविक (या अध्वियज्ञ या याज्ञिक ) और' 
श्राध्यात्मिक दृष्टि से की जा सकती है । वास्तव में मनुण्य के मानसिक विकार 
के साथ साथ प्रक्नषति के प्रत्येक व्यापार में उपर्युक्त तीनों दृष्टियों का ऋरमशः 
आविर्भाव होना स्वभाविक होता है । ऐसा होने पर भी यजुर्वेद की व्याख्या 
प्राय: अ्र्रियज्ञ दृष्टि से ही प्राचीन भाष्यकारों ने की है । 

'यजु: शब्द पर विचार करने से भी इसी बात की' पुष्टि हीती है । यजु: 
और यज्ञ! दोनों शब्दों का संबंध एक ही यज' धातु से है । निरकक्‍त में का 
है---सिजुर्पजते: ( निए ७१२ ) । वृ्गाचार्य इसकी व्याख्या करते हुए कहते 
हे-सिन हि विशेषत इंज्यतै” । अर्थात्‌ यजु को 'बजु: इसीलिए कहा जाता 
है, क्योंकि उसीसे विश्ेषतः यज्ञ किया जाता है । 

रतन ल>र व «पुल >दुक+०-९००५०व ३०५० “यु जैक जप फिकात-दीिल+ >(२०+० कल -+()०१०९५३-००-९०४६- -+-+--०-५ “४0. ०२०क>०-40००-43-+ 4 िन०-२है)-२,है)+ “बे ०००-२७-०००दुसे० ५० ६३०००ु)१० कक 
९. तु०-+ानुपुर्व्य कर्मणां स्वहूपं यजुअदे लमाम्यातम । तत्न तत्न विदेषा- 

... चेक्षायामपेक्षिता घाउधापुरोनकावबाद्य हचेंदे समाध्यःयन्ते । स्तोचादीभि तु 
सामचेदे । तथा सति भित्तिस्थातीयों यजूबेंब:, चित्रस्थानीयावितरी 3. 

तस्मात्‌ कर्मसु यजवेंदस्थ प्राधान्यम, (” (सामणक्ृत काण्वसंहिताभाए 

की उपक्रमणिका) । ४ 


यजुर्वेद तथा वैदिक कर्मकाण्ड श्छप्‌ 


यजुवेंद के मन्त्रों का अवान्तर-क्रम भी अधिकतर याजशिक प्र्परा के आधार 
पर दर्शपूर्णमासेष्टि, पिण्डपितुयज्ञ, अ्म्व्याधेय आदि याज्ञिक कर्मों के क्रम के अनुसार 
ही रखा गया है। केवल दो-तीन अ्रध्यायों का, विशेषकर श्रन्तिम ४० वें अध्याय 
: का संबंध साक्षात्‌ कर्मकाण्ड से मे होकर उपनिषत्काण्ड या आाताज्ञान से है | 
: शतपथ-बाहाण तथा उबंठ आदि प्राचीन टीकाकारों का भी यही मत है। 
.” उपर्युक्त कारणों से यही कहता यृक्ति-युक्‍त 'प्रतीत होता है कि यजु्वेद का 
मुख्य प्रतिपाद्य विषय अ्रधियज्ञ ही है, और अन्त में अधियज्ञदृष्टि द्वारा ही परमात्म- 
“दर्शन या परुम पद की प्राप्ति का वह प्रतिपादन करता है । 


' श्रधियज्ञ-दृष्टि का स्वरूप और विकास 


ग्रत्रियश् या याजिक दृष्टि को ठीक-ठीक समझने के लिए वैदिक कर्मकाण्ड के 
विकास को समझने की आवश्यकता है. । जेसा ऊपर कहा है, यज्ञ” श्रौर यजुः: दोनों 
बब्यों का विकास “धज देवपूजा-संगतिकरण-दानेष! इंस' धातु से हुआ है । वास्तव 
गें देखा जाए तो देव-पूजा, संगतिकरण और दान इन तीन श्रर्थों में याज्ञिक 
छिट या वेदिक कर्मकाण्ड के विकास का पूरा इतिहास आ जाता है । 


तदेबाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुरतदु चखमा; । 
तदेव शत तद्‌ ब्रह्म ता आप; स प्रजापति; ॥ 


' (यजु० “३२॥१) 


(अर्थात्‌, अ्रग्ति, आदित्य, वायु आदि विभिन्न देवता उसी एक परमाता-तत्त्व 
की विभूतियाँ हैं ), अथवा “माहाभाष्याद्‌ वेबताया एक आत्मा बहुधा स्तुथते” 
(निरुक्त ७४) (टर्थात्‌, एक ही परमात्मा की अनेक रूपों में स्तुति की जाती 
है), इत्यादि बचनों के अनुसार समस्त विश्व के संचालक परमात्मा की ही 
जिभिन्न विभूतियों को बंदिक धर्म की परिभाषा में तत्तद्‌ देवता के मोम से पुकारा 
जाता था । उन्हीं भ्रग्नि, आदित्य,इक्न, वर्ण आदि देवताओं की पूजा, स्तुलि 
भा गृणगाव, यही यज्ञ यो बंदिक कर्मकाण्ड का प्ररस्मिक्‌ स्वकृप थां। 
उन्हीं देवताओं के साथ संगतिकरण या साम्निध्य की भावना से, अन्य कर्म- 
काण्डों के समान ही, याज्ञिक कर्मकाण्ड का विकास प्रारम्भ हुआ । मनुष्य. अपने 
आरक्य देवता की केवल स्तुति से ही सच्तुष्ठ भ होकर, इष्ट-मित्रादि के समान 
ही, स्वभावतः उसका आवाहन, सान्निध्य या साक्षात्कार भी चाहता है । 
४. झावाहत के अन्तर अपने आराध्य का विभिन्न पदार्थों द्वारा संत्कार किया 
जाता हैं। यही वात है । थही “इससे इद समझ” की भावना: का मूल है । 
पही' त्वदीयं वस्तु गोविन्द तुम्थमेव समर्पयें की भाषया है। इसी - भावना” के 


२७६ भारतीय संस्कृति का विकास 


आधार पर अधियज्ञ दृष्टि या याज्ञिक कर्मकाण्ड का अ्न्ततः विकास हुआ था । 
बेदिक देवताशों का स्वरूप 

वैदिक कर्मकाण्ड की मौलिक प्रेरणा को समझने के लिए वेदिक देवताओं 
के स्वरुप को कुछ अधिक स्पष्टता से समझ लेना चाहिए । कपर कहा है कि 
वास्तव भें परमात्मा की विभिन्न विभूतियों को ही तत्तद्वेवता के माम से पुकार! 
जाता था। पर जहाँ तक बेदिक कर्मकाण्ड का संवंध है ये विभिन्न देवता, व्यावहा- 
रिक वृष्टि में, अपनी-अपनी स्वतस्त्र या पृथक सत्ता रखते हुए भाने जाते थे 
प्राकृतिक कार्यो का संचालन करनेंवाली इन देवी शक्तियों की' प्रात्यक्षिक पृथक 
सत्ता किससे छिपी है ? तो भी वैदिक देवताओों की सारी' भ्रवृत्तियां समस्त 
जमत्‌ के कल्याणार्थ, उसके कार्यों के संचालनार्थ ही हें। ये परण्णर केवल अविरोध 
भाव से ही नहीं, अपितु परस्परोत्नायक भाव से कार्य करते हुए बराबर जगत्‌ 
के नेतिक (था भभ्यन्तर) तथा भौतिक (या बाह्य) शाइक्त नियमों के श्रनुसार 
धत्य! और “ऋत' का पालन करते हुए ही अ्रपता-अश्रपना कार्य करते हैँ । 
"देवा भएं यथा पु संजानाता उपासते! (नाखेद १०॥१९१॥२) (अर्थात्‌, 
देवी शक्तियां परस्परोन्नायक था साभवञ्जस्य के भाव से ही अपने-अपने कर्च॑व्य 
का पालम करती हैं), सत्य थे वेबा:”, “ऋतज्ञा: इत्यादि वैदिक बचतों का 
थही अ्रभिष्राय है । बेदिक देवता स्वभाव से ही प्रकाश-स्वश्प श्र्थात्‌ सब प्रकार 
के भ्रम, अज्ञानायां मोह से परे है । 


बैदिक धर्माचरण का लक्ष्य 


वैदिक देवताओं के कल्याणोन्मूख उत्कृष्ट श्रादर्श-स्वरुप को ध्यान में रखकर 
ही स्वभावत: मरणधर्मा,अनृत और अज्ञान से अ्भिभत, लघ स्वार्थों और आपात- 
रमणीय ऐन्द्रियिक प्रवृत्तियां से प्रेरित होकर पारस्परिक संघर्ष के भावों से पराभत, 
चुर्बंल सनृष्य, अपने को देवी सम्पत्ति से समस्वित करने की अभिलाषा से, मानों 
अपने को देवतुल्य बचाने के लिए, या. आधुतिक परिभाषा में, समष्ठि के साथ 
साम्ण्जस्थ की स्थापना द्वारा अपने व्यक्तित्व के पूर्ण विकाश्न के उद्देश्य से ही, बै- 
दिक' धर्माच्रण में प्रवत्त होता था। 


इसी मौलिक उद्ृंश्य के आधार पर स्वभाव से अशान्त श्रौर चब्म्तलचित्त 
मनुष्य को दान्त, शान्त, संगत और दृढब्ती बनाने की दृष्टि से अ्रत्यन्तः कठिन 
अनुशासत, सियमत और संयम्र के भावों से श्रोतप्रोत वैदिक कर्मकाण्ड की सींब 
हमारे पूर्वजों ने डाली थी । उसमें शजसान, ग्जमाग-पत्नी और अनेक ऋत्विजू, “ 
सत्यभाषण, इक्कियसंयम्त श्रादि कठित प्रतों का पालन करते हुए, विस्तुत और 


यजुनवेद तथा बेदिक कर्मकाण्ड २७७ 


छटिल कर्मकाण्ड को बड़ी सावधानता के साथ सम्पादन करते थे । बड़ें-से-बडे 
 ड्रामा' या स्यूृजिकल कास्सर्द! से भी अधिक परस्पर सहयोग की आवश्यकता 
बैदिक कर्मकाण्ड में होती थी । 

बैदिक-धर्मी के लिए उसका सारा जीव अपने पूर्ण बिकासरझूपी अभीष्ट 
पद की प्राप्ति के लिए एक लम्बी यात्रा के समान था । लम्बी यात्रा में जसे 
मोटर-्यात्री' के लिए प्रत्येक मोड़ पर सावधानता की आवश्यकता होती है, ठीक 
उसी प्रकार प्रायेण वर्ष के प्वों पर ही दर्श-पर्णगासादि वैदिक कर्मों का विधाम 
- क्लिया' गया था । “ऋतुसंधिषु वे व्याधिजयिते” (गोपथब्राह्मण) (अर्थात्‌, ऋतुप्ों 
की सन्धियों के अवसर पर ही व्याधियों का प्रकोप होता है) तथा “स्वष्ति 
संक्‍्त्सरस्थ पारमशीमहि” (अर्थात्‌, हम जीवन को यात्रा में कुशल-क्षेम के साथ 
जीवन के प्रत्येक वर्ष को पार करते चलें) इत्यादि बचनों से स्पष्टतया यही प्रतीत 
हीता है । 

वेदिक धर्मी के लिए जीवन की यात्रा का लक्ष्य यही है कि वह उन्नति-- 
विरोधी भावनाओं और शक्तियों पर विजय प्राप्त करता हुआ ग्रात्मा का उत्तरो- 
तर विकास करें । “उदय तमसस्परि स्व: पश्यन्त पत्तरस्‌ । देव देवता सुर्थ- 
मगस्म ज्योतिष्तमस्‌” (यजू० २०२१) (प्र्थात्‌, अज्ञान से प्रकाश की और बढ़ते 
हुए हम' अपने को उत्तरोत्तर समुन्नत करें) आदि वैदिक वचनों का यही अभिप्राय 
है । इस प्रकार उत्तरोत्तर समुन्नति करते हुए आत्मा के पूर्ण विकास' की लक्ष्य 
ही वास्तव में स्वर्ग है; वही स्वाराज्य/ या 'अमृतत्व' है। इसी को वेदिक मंत्रों 
में ज्योतिमेय लोक' काहा गया है । 

इसलिए बदिक धर्माचरण के लक्ष्य को हृदयंगस करने के लिए भिम्भ- 
लिखित मौलिक संत्यों को मानना श्रावश्यक हो जाता 5 ह 

(१) भनुष्य स्वभाव से श्रपूर्ण, दुर्बल-चिल श्ौर लघु स्वार्थों से ग्रस्त है । 

(२) देंबी शक्तियों या देवताओं का स्वरूप इसके विपरीत हैं । 

(४३) मनुष्य के जीवस का लक्ष्य होना चाहिए कि वह अपनी दुर्बलताश्ों 
प्र श्रपुर्णताओों पर विजय प्राप्त करता हुआ देवी सम्पत्ति के सम्पादतार्थ ही 
अपने पूर्ण विकास के लिए सतत प्रयत्नशील रहे । 

(४) सारे विश्व-अ्पन्‍्त की संचालिका उस भहाधक्ति या महातात्मा की, 
जिसकी विभुतियां ही विभिन्न देवता हैं, लीला का एकमात्र अभिप्रात प्राणिनात 
और विशेषत' मनुष्ये के पूर्ण विकास में है भोद इसीलिए बाहा और 
आफ्यन्तर (>>भौतिक और आध्यात्मिक) सृष्टि के भूल में ऋत योर सत्र का! 
सांज्राज्य है । ' । | 2 


श्छ्८ भारतीय संस्कृति का विकास 


मश 


बेदिक उदास भावनाएं 

बेदिक धर्माचरण के उपर्युक्त मौलिक आधारों के कारण ही, अन्य वेदों के " 
समान, यजुर्वेद भी, जिसका स्पष्टतः वैदिक कर्मकाण्ड से घमिष्ठ सम्बन्ध है, ऐसी 
उदात्त भावनाश्रों से श्रोत-प्रोत है, जो संसार के किसी भी' प्रन्य वालमन या 
संस्क्ृति की दृष्टि से अत्यन्त अमृतपुर्व हैँ । संसार के नीरस-प्राय भन्य कर्मकाण्ड 
में तो ऐसे उदात्त विचार प्राय: देखने को भी नहीं मिलेंगे । यहाँ हम उन्हों' 
उदात्त भावनाओं का केवल दिग्दर्शन ही कराना चाहते हें। 


सम्मष्टि-भाषना 


आधुनिक हिन्दुर्म में उसका केख्र-विन्दु बहुत कुछ व्यवित-परक है। भनुष्य 
समाज से भागकर केवल अपनी ही भलाई को, धर्म के क्षेत्र में गी, सोचता है। 
इसके विरुद्ध, वेदिक प्रार्थभाप्नों की, जिस से यजुवेद भरा पड़ा है, सब से पहली 
विशेषता उनकी समष्टिरूपता में है। इसीलिए वे प्रायः बहुबचन में ही होती 
हैं। उदाहरणार्थ :--- ह 
विश्वानि देव सितर्दृश्तिनि परा सुच | यद्‌ भन्न॑ तन भरा सुध ॥ 
| (पजु० ३०१३) 
अर्थात्‌, हे देव सबितः ! जो हमारे लिए वास्तविक कल्याण है उसे हम 
सब को प्राप्त कराइये । ॥ 
तत्सवितुर्बेरेण्यं भर्गों वेवस्थ धीसहि । घियो यो न प्रचोदधात्‌ ॥ 
- ५ (यजू ० ३३४) 
अर्थात्‌, सबके प्रेरक सवित्‌-देव के उस प्रसिद्ध वरणीय तेज:स्वरूप' का' हम 
सब ध्यान करते हें जो हमारी बुद्धियों को प्रेरणा प्रदाव करे । इत्यादि प्रार्थनाओं 
में बहुबंचनों के प्रयोग से स्वभावतः वैयक्तिक स्वार्थों में लिप्त मनुष्य के सामभे 
समष्टि-भावतता का उच्च आदर्श रखा गया है । आज की संघर्ष-प्रधान भावभाओं 
के वातावरण में यह समष्टि-भावत्ता (--दूसरों के साथ में ही अपने हित के 
सम्पादन' की भावना) कितना महत्त्व रखती है, इसके कहने की ग्रावश्यकता 
नहीं है। मम  आ 
ह श्राशावाद की भावना ह 
'. 'भनुष्य के जीव को सबसे अधिक नीचे गिरानेवाली भावना: भिराशावाद, 
की भावना है। भिराशाबाद से अभिभूत मनुष्य जीवभ की किसी समस्या कौ” 
सुलझाने में ग्रसमर्थ होता है। इसीलिए इसका बड़ा भारी भहुत्त्व है. कि वैदिक 


घजूबेंद तथा वैदिक कर्मकाण्ड २७६ 


'धर्माचरण का सम्पूर्ण आधार ही आशावाद पर है। इसका सिद्धान्त यही है कि 
भनुष्य को अपने जीवन में उत्तरीत्तर उन्नति का ही लक्ष्य रखना चाहिए। और 
उत्साहपृर्वक' समस्त' विध्मवाधाओं पर विजय प्राप्त करने का यत्म करना चाहिए । 
उदाहरणाथे:---- 

अ्रदीवा: स्थास वरदः शर्त सूयघ्च शरबदः शतात्‌. (यजु० ३६।२४) 

अर्थात्‌, हम जीवन भर देन्यभाव से अपने को दूर रखें। 

अमृतत्वमशीय (यजु० ७।४५) 

अर्थात्‌, में अमृतत्व' को प्राप्त करूँ।- 

वबासमद्य सवितर्वाधम्‌ इवो दिये दिये चाममस्मभ्य& सावीः। 

ह (यजु० ८।६) 

ग्र्थात्‌, ' हे संवितृदेव ! आप आज, कल, प्रतिद्षिन हमें स्पृहणीय सुख 
प्राप्त कराइए। ॥$ 

वर्चेस्वानह सनुष्येषु भूथासस्‌ (यजु० ८३८) 

श्र्थातू, में मनुष्यों के बीच में वर्चस्वी तेजस्वी होकर जीवभ' व्यतीत कहूँ । 


भद्नभावता 


विभिन्न धर्मों के कर्मकाण्डों का सम्बन्ध प्राय: मनुष्यों की छोटी-छोटी कामनाश्रों की 
पूर्ति से हुआ करता है। परन्तु बेदिक धर्माचरण की थह विशेषता है कि उसमें 
'श्राय: सुखात्मक कामभाश्रों से ऊपर उठकर मानवता के नाते से मनुष्य के लिए 
जो वास्तविक कल्याण, भद्दर था अच्छाई है उसके लिए बार-बार प्रार्थनाएँ आती 
हैं। यद्‌ भ्र तन्न आ सुध/ (यजु० ३०॥३ ), (अर्थात्‌, भगवन्‌ ! हमारे 
लिए कल्याण को प्राप्त कराइए) । “भ्र कर्णेनिः व्युणुयास देवा भर्र पये- 
आक्षभिर्यजन्ना:/ (यजु० २५॥२१) (प्र्थात्‌, हे यजनीय' देवताओरो! हम' कानों 
से भद्र को सुनें और श्राँखों से भद्र ही देखें) इत्यादि प्रार्थनाएँ भद्द-भावता की 
ही उदाहरण हैं । £ 

इसी प्रकार विश्वबन्धुत्त की भावना, निष्पाप होने की भावभा, इत्यादि 
प्रकार की उदात्त भाषाओं से परिपुर्ण प्रार्थनाएँ, अन्य वेदों के समान ही, 
कर्मकाण्ड-प्रधान थजुर्वेद में भी पायी जाती हैं । | 
| यजुर्वेद का भ्रन्तिम अ्रध्याय, जैसा हम ऊपर कह चुके हें, उपनिषत्काण्ड से 
सम्बन्ध रखता है। इसी में गीता के सुप्रसिद्ध कर्मपोग का बीज-हूप से' उपदिद 
देनेबाला यह भस्त्र हैं; हक. 'थ ह 


श्द्० भाश्तीय संस्कृति का विकास 


कुवश्नेविह फर्माणि जिजीविषेच्छत७ सभा: । 
एवं त्वधि नान्यथेतोइस्ति ने कर्म लिप्यते भरे ॥ 
(यजु ० ४०१२) 
अर्थात्‌, मनुष्य को चाहिए कि वह श्रपने कर्तव्य कर्मों को करता हुआ ही 
जीने की इच्छा करे । उसका कल्याण इसी में है। कर्मबन्धन से बचने का यही 
जपाय है। 
इसी अध्याय में+- 
यस्सिन्‌ू सर्वाणि भूतान्यात्सेबाम्द्विजानतः । 
तन्न की मोह; कः शोकः एकत्वमनपदयत: ॥॥ 
(यजू० ४०।७) 

(अर्थात्‌, जो सब भूतों की अपने से अभिन्न समझता है उसके लिए शोक 
और मोह का प्रश्न ही नहीं उठता) इस प्रकार समस्त भूतों में एकात्मदर्शन 
द्वारा घोक, मोह झादि समस्त मनोंविकारों को दूर करके मनृष्य-जीवस के परम 
लक्ष्य की प्राप्ति का उपदेश है। 
उपसंहार हु 

इस प्रकार वेदिक संस्कृति के सार्वदेशिक और सार्वकालिक महत्त्व का ह 
सम्पादन करने वाली उदात्त भावनाओं से प्रेरित होकर विश्वभावव भगवान्‌ 
की लक्ष्य करके वेदिक कर्मकाण्ड को करता हुआ मनुष्य उत्तरोत्तर श्रेय:-मार्य 
पर अग्रसर होता हुआ परमपद को प्राप्त कर सकता है। वैदिक कर्मकाण्ड' का 
यही भूढ रहस्य है। यजुर्वेद का यही प्रधान प्रतिपाद्य विषय है। 


॥ झ ख॑े ब्रह्म ॥ 


ढ़ 
७०3७७ ५. (0) | ०>कन्‍ललपानल 


द्वितीय परिशिष्ट 
(घ) 


| बेबिकधारा की कुछ उदातत भावनाओं 
तथा जीवन-प्रद संदेशों को इस दीक्षान्त- 
भाषण से दिखाने का यत्म किया गया है । | 


वेदों के जीवनप्रद संदेश 
कृषी म॑ ऊअर््वागचरथाय जीवसे 


(ऋग्‌० १।३६।१४) 

प्रधानमहीदय, देवियों तथा संज्जनों ! 

इस पवित्र अवसर पर दीक्षान्त-भाषण देने के लिए जो मुझे भिमन्त्रित 
किया गया है उसके लिए में आप का आशभारी हूँ। इन दिनों अपने काये के 
आधिक्य से, श्रवकाश के न रहनो पर भी, इस संस्था से अपने लिजी सम्बन्ध 
के माते से स्नेहवश तथा मित्रों के अनुरोध से मुझे इस कार्यभार को स्वीकार 
करना ही पड़ा। | 
प्रिय. स्तातकवर्ग ! ु ह 

यहू अ्रवसर आप के जीवन में श्रत्यन्त विशेष महत्व रखता है। झण्ने 
ब्रतपते बे चरिध्यामि/ इत्यावि मत्त्रों ढ्वारा वीर्घायुष्य, बल, वर्चस्‌ और 
तेजस्‌ की प्राप्ति के लिए, जीवम' के प्रथमकाल में, जिस कठिन ब्रत को आपने 
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जे 


१. २७ विसम्बर, १९४३ को गुरुकुल वृन्दावन के ३६ वें महोत्सव पर 
दिया गया प्रत्थकार का. दीक्षान्त-भाषण । । 


श्थर भारतीय संस्कृति का विकास 


ग्रहण किया था उसकी समाप्ति पर आज आप त॑ धीरासः कवय उन्नयच्ति" 
स्वाध्यो सनसा वेवयन्त: (ऋग्‌० ३।८।४) इसके अनुसार गुरुओों फे आशीर्वाद 
फे साथ गृरुगृह से बिंदा ले रहे हैं । गुरुकुल के तपस्था, संगम, आतृभाव और 
ग्रक्ुत्रिम स्‍्तेह के आदर्श वातावरण में रहते हुए आप श्रार्यधर्म की दीक्षा से 
दीक्षित हुए हँ। बये जगत्‌ में प्रवेश करने पर आपका यह कर्तव्य होगा कि 
आप उसी शआ्रार्यधर्म के संदेश से, शब्दों द्वारा नहीं, किन्तु उदाहरण द्वारा भारतीय 
समाज में नये जीवम के संचार का यथाशक्‍य प्रयत्न करें। 

पर जिस नये जगत्‌ में आप प्रवेश करने जा रहे हैँ वह उस जगत की. 
अपेक्षा' जिसमें आप श्रव तक रहे है कहीं श्रधिक विशाल, विसंष्ठुल, विषम और 
कण्टकाकीणं है। आपकी जीवनयात्रा की कठिम परीक्षा' का वह स्थान होगा । पर 
ध्यान रखिए कि जिस भहात्‌ आर्यधर्ग के सिद्धान्तों और आदशशोीों की शिक्षा आपने 
पायी है उसको व्यावहारिक रूप देकर चरितार्थ करने में ही इस मवीन जीवन 
का उपयोग शौर साफल्य है । 

इस नये जीवन का सब से पहला संदेश श्ाशावाद है । 


शाक्ावाद तथा निशशाचाद 


सह कौन नहीं जानता कि श्रार्यधर्म या बेदिक धर्म का मौलिक सिद्धान्त 
आशावाद है। वेदिक-साहित्य श्राशावाद के सिद्धान्त से झोतप्रोत है। 
कृूथी ने ऊर्ष्चारुचरथाय जीपसे 
(ऋगू० १॥३६।१४) 
भगवन्‌ | जीवनयात्रा में हमें समुन्नत कीजिए । 
. भर जीवन्तो जरणामशीमहि 
. (ऋग०, १०।३७।६) 
कल्याणमय जीवन व्यतीत करते हुए हम वृद्धावस्था को प्राप्त हों ।' 
विदववानी सुमतसः स्थास पश्येस सन्‌ सुर्थमुच्चरमत्सम्‌ 
(ऋग्०ण ६४२४) 
हम सदा प्रसन्नचित्त रहते हुए चिरकाल पर्यत्त उदीयमान सूर्य के दर्शन करें । 
.. परयेभ' धारदः शतस्‌ । जीवेस शरदः शतस्‌ । 
बुष्येभ, शरवः शतस्‌ । रोहेस शरदः शतम्‌ । 
पूृषेम, शरदः दातम्‌ । भवेमभ शरदः दातस । 
सूषरस शरद: शतस्‌ । भूषसीः। द्रदः बतोत । 
ह | (अथवे ० १६।६७।१-८) 


बैदों के जीवमप्रव संदेश श्कछे 


» ग्र्थातू, हम सौ भ्रौर सौ से भी अ्रधिक वर्षो तक देखें, जीवन-यात्रा करें, 
ज़ानसंपादन करें, उत्तरोत्तर उन्नति को प्राप्त करें, पुष्टि को और दृढ़ता को 
प्राप्त करें, तथा अपने को समृद्धि, ऐश्वर्य और गुणों से भूषित करें। ' 

भनुष्यजीवन' में एक बई स्फूरति, नई विद्युत्‌ का संचार करने वाले इस प्रकार 
के प्राणसंजीव्ध बचमों से वेविकसाहित्य भरा पड़ा है। 

वैदिक सिद्धान्तों के अ्रतुसार मनुष्य का सबसे प्रथम कतैव्य, ईश्वर-प्रदत्त 
शक्तियों का परस्पर सामणज्जस्थेत्त विकास द्वारा, अपने जीवन की सर्वाज्भीण 
ज्तंपूर्णता ही है। विश्वबस्धू भगवान्‌ का रचा हुआ यह संसार हमारी उस 
सर्वाज्जीण समुन्नति का बाधक वे होकर साधक ही है। इसी लिए एक शआार्य 
के लिए यह जीवन, ग्लामि का विषय ने होकर, प्रार्थना के! विषय है। बह 
उदात्त भावना प्रक्षति के तियमों के अनुसार जीवम व्यतीत करने वाले एक 
मिष्पाप तथा स्वच्छहृदय व्यक्ति की ही हो सकती है। 

इसके विपरीत, जिस समाज में आप प्रवेश करने जा रहे हैं वह शताब्दियों 
से अन्धकार शीर श्रवनति, के गर्त में पड़ा हुआ निराशावाद के सिद्धान्तों से 
परिप्लुत हो रहा है। उन सिद्धान्तों था अप-सिद्धान्तों के अनुसार यह संसार 
भिथ्या है, स्वप्मवत्‌ है, असार है, एक सराय के तुल्य- है, उसमें हमारी स्थिति 
एक डूबते' हुए व्यक्ति जैसी है, मानों ईश्वर ने उसे जेलरूप में ही हमारे. लिए 
बनाया है। ऐसे ही मिराशामय सिद्धान्तों ने भारतीय समाज को चिरकाल से 
मिष्प्राण, निःसत्त्व भौर पिस्तेज बना रखा है। उक्त सिद्धात्तों से प्रभावित लोगों 
ने ही रौरवादि मरकों की कल्पनाएँ की हैं । “में मूरख खल- कामी”, . “तेया 
गेरी पार लगाशो” जैसी दयनीय प्रार्थनाएँ उसी विचार-धारा की प्रतीक हैं 

आ्रर्यधर्म का सबसे पहला संदेश यह होना चाहिए कि हम इस प्राणघातक 
मिराशावाद को समाज से मिर्मूल करके वेदिक उंदात्त भावनाओं से उसे भरपूर 
+3कर' दें, और 


ससातने वर्चो विहृवेष्वस्तु ब्य त्वेन्धालास्तस्थं पुपरेस । 
महां समस्तां प्रविश्ध्वतसतस्त्वयाध्यक्षेण पृतना जयेश, ॥ 
(कऋगू० (०११२८।१) 
जैसी' दैदिक प्रार्थभाश्रों के अतृसार, समाज के नवुवक ही नहीं, किस्तु 
' प्रत्येक व्यक्ति के सम्मुख यह आदर्श रखें, कि हम अपनी उन्तति की समस्त 


बाधक शवितयों और प्रवत्तियों पर विजय प्राप्य करने के लिए ही उत्पन्न हुए है।। 
जिस विशा में भी हम उद्चीग करेंगे हमका विजयलक्ष्मी आते होगी । - हम अमृत 


श्दढ भारतीय संस्कृति का विकास 


प्रमात्मा के पून्र हैं। हम अपने जीव को प्रकाशभय अतएव सत्ममय बनातें* 
हुए दूसरों के जीवन को भी प्रकाशमय बधाएंगे । 


शशतिवाद तथा रझूतिवाद 


भारतीय समाज की' सर्वाज्भीण उन्नति और पूर्ण विकास' में सबसे' ग्रत्यन्त 
बाधक प्रवृत्ति उसका रूढिवाद है। इसकी उत्पत्ति और पुष्टि उन्हीं कारणों से 
हुईं है जिन्होंने मिराशावाद को जन्म दिया था। जिस व्यक्ति या समाज की 
उन्नति और विकास के मार्ग अवरुद्ध हो जाते है, वह स्वभावतत: मिराशावाद तथा 
आत्म-अविश्वास का शिकार होकर, उस अन्धे की तरह जो इस भय से कि पैर 
उठाते ही शायद कुएँ में न गिर पड़ अपने स्थान पर ही रहना पसन्द करता 
है, छूदिवाद के ग्राह से ग्रस्त हो जाता है। इसके विपरीत जिस व्यवित या 
समाज के सामने उन्नति के मार्ग खूले रहते हैँ और श्राशा का प्रकाश होता है 
और इसी लिए जो आत्मविश्वास रखता है. वह स्वभावतः प्रगतिशील होता है । 
एक भ्राख' रखनेवाला व्यवित प्रकाश के रहते हुए आत्म-विश्वास के साथ जहाँ 
चाहता है जा सकता है। इसीलिए जहाँ प्रगतिवाद प्रकाश का तथा 
ग्राशामय' और विश्वासमय जीवम का द्योतक है, वहाँ रूढिवाद अन्धकार तथा 
मिराश| और गआत्म-विश्वासहीम जीवम का प्रतीक है। दूसरे शब्दों में, जहाँ 
रूढिवाद समोज की ऐसी स्थिति को बतलाता है जो पृथ्वी के गर्भ भें रक्षित 
शिला के रूप को प्राप्त वृक्षादि के टुकड़े के समान निष्चेष्ठ और जीवनरहित 
है। वहाँ प्रभतिवाद जीवनी क्रिया से सम्पन्न एक सचेष्ट प्राणी का परिचायक है। 

यही रूढ़िवाद भारतीय समाज की सबसे बड़ी समस्या है। मामा रूपीं में 
यह समाज को, पैरों में पड़ी बेड़ियों की तरह, आगे बढ़ने से' रोकता है । इसका 
दुष्प्रभाव अध्यत्त सूक्ष और श्रदृश्य रीति से, भयातक राजयक्ष्मा के कीटाणश्रों 
की तरह, हमारे समाज में प्रविष्ट हो उसे जीर्ण-शीर्ण करने के' लिए सद्यः तत्पर 
रहता है । * 

जीवम के विभिन्न क्षेत्रों में इसकी प्रवृत्ति देखने में श्राती है। शब्दों 
अर्थ के विषय में यही झढिवाद हमको उसके आच्तस्तल तक पहुँचने से रोकता 
है और प्राय: मानसिक पाखण्ड या छुद्य का पोषक बस जाता है। यही भनुष्य 
के आपने भिम्त स्वार्थों भौर भ्रवृत्तियों से प्रेरित कामों के वास्तविक स्वरूप को 
छिपाकर जनता को' धोखा देने के लिए परदे का काम करता है। भक्ति, तप, 
दाम, दया, यज्ञ, स्तरगें, बण, श्रद्धा जेसे शब्दों को दुर्देशा या दुष्प्रयोग का मल 
कारण शब्दविपयक रूढिवाद ही तो है। भगवदूगीता में यज्ञ, तप, दान आदि 
का जो साल्विक, राजस और तामस' भेद दिखलाया है, वह इसी शब्दगत रूढ़िवाद 
' की दूर करने की चेष्टा है। आचाये स्वामी दयानस्द की आर्यह्िय-स्त्लं-माली, 


वेदों के जीवनप्रद संदेदा श्द५ 


जिसके महत्व को प्रायः बहुत कम लोग समझते हैं, वास्तव में इसी शब्दगत 
“* झढ़िवाद के खण्जन का प्रयत्न है । 
उपर्युक्त रूढिवादमूलक मामसिक पाखण्ड या छुद्य के ही कारण श्रनेक 
उद्धूट विद्यान्‌ भी प्राचीन भ्रत्थों के अर्थ को स्वसिद्धान्तानुकूल्येम विखलाने की 
चेष्टा भारतीय इतिहास के विभिन्नकालों में करते रहे हैं और यह प्रवृत्ति श्रव भी 
देश में जारी है। उक्त कारण से ही वेश में समय-समय पर महापुरुषों दवाश, 
सुधार और प्रगति के उद्देश्य से, प्रचालित अनेकानेक श्रान्दोलन और संप्रदाय 
अपने प्रधान लक्ष्य से च्यूत होकर रूढिवाद की दल-दल में फेंसकर धष्ट हो गये । 
यह बात प्राचीन' तथा सामयिक इतिहास के प्रेमियों से छिपी नहीं है। झूढिवादियों 
का यह स्वभाव है कि वे, जैसे परभोजी पौधे श्रन्य' पौधों को नप्ठ कर देते हैं, 
उसी प्रकार प्रगतिशील आन्दोलनों को हथियाकर उप्तको भिष्प्राण तथा' भिःसत्त्व 
बना देते हैं; और ऐसा करने में वे समाज में आदत शब्दों तथा भावनाओं के 
रूप में परम्पशागत रूढियों का पुरा उपयोग अद्श्यरूप से करते हें। 
रूढिवाद की उबत घातक श्रदृश्य प्रवृत्तियों से अपने को तथा अपने समाज 
को बचाने के .लिए ऐकान्तिक सत्यभिष्ठा, आत्मपरीक्षण, तथा अमूढबुद्धि के सतत' 
अयोग की आवश्यकता है। मानसिक छद्मय या पाखण्ड करने वाले वब्चकों के 
लिए ही वेदों में दृयावितः' शब्द का प्रयोग' किया गया हैं श्रौर उसकी घोर 
मिन्‍दा की गयी' है । - 
'निरकतपरिशिष्ट में “मनुष्या ' वा ऋषिषृत्कामत्सु देवानगुवत्‌ को न ऋषिए- 
विष्यतीति । तेभ्य एंतं त्कसृर्षि प्रायर्छन्‌/ (>्ूऋषियों की परम्परा के इस 
जगत से नष्ट होने पर देवताओं ने सनुष्यों से कहा कि आगे को तर्क ही' आपके 
लिए ऋषियों का स्थानापन्न होगा) इस प्रकार बतलाये गये तक एवं ऋषि: के 
सिद्धान्त का उपयोग, दूसरों के खण्डन' में नहीं, किन्तु झात्मपरीक्षण सें करना 
चौहिए । ह ' 
ऐकान्तिक शब्दप्रमाणपरतवा या परम्परागत अन्यभवित का ही भाम' झढ़िवाद 
है और बह सर्वतःप्रथम बुद्धि की जड़ता का द्योतक है। 
इसके विएद्ध, वेदों में 'भद्नाव्नभि श्रेयः प्रेहि/ ( तैत्तिरीयसंहिता १४२।३॥३ ) 
(अर्थात्‌, हे मगवन्‌ आप हमको उत्कृष्ठ से उत्कृष्टतर पद को प्राप्त कराइये), 
"कूधी न अर्ध्याम्चरथाय जीवसे”. (ऋगु० १३६१४) (अर्थात्‌, हें भगवस्‌ 
"हम को जीवम-यात्रा में उतच्चत और प्रगतिशील बनाइये), इत्यादि. मन्‍्त्रों द्वारा 
प्रगधिकाद का ही चुणगान गियी ' गया. है.। वेदों द्वारा गीयगांव आशावाद भी 
वास्तव में अगमिवाद का ही रूपान्तर है। वह जीवन का सुध्य जले है। 


रद्द भारतीय संस्फृति का विकास 


ब्ध्ध 


नवीत जगत्‌ में प्रवेश करने पर आपका कर्तव्य होना चाहिए कि आ्राप 
सर्वेदा 'तको एव. ऋषि? की सहायता से तात्तविकदृष्टथा आझात्मपरीक्षण करके 
देखते रहें कि कहीं आप स्वयं ही रूढियाद के शिकार होकर अपनी शिक्षा-दीक्षा 
के साथ प्रव्चता तो नहीं कर रहे हें। इस प्रकार प्रगतिवाद तथा भ्राशावाद 
के आधार पर आर्यधर्म के आदर्शों के अनुसार, आपको नवीस समाज के निर्माण 
के लिए सदा प्रयत्नशील' रहना चाहिए । 

हम वैदिक धर्म को सनातन तथा सार्वभौम धर्म समझते हैं। पर जिस 
समाज से हमारा घन्तिष्ठ सम्बन्ध है उसका उस धर्म के आदशश पर सवीत निर्माण 
किये बिना हम उस धर्म की सार्वभौमता सिद्ध नहीं कर सकते । अपने घर को 
गन्दा रखते हुए हम सफ़ाई की शिक्षा दूसरों को कंसे दे सकते हू ? 

हुम अतीत के गीत चिरकाल से गा रहें हैं। श्रब समय है कि भविष्य के 
गीत गाये जाएँ। वास्तविकवृष्टया शआादर्श भविष्य में रहता है, न कि श्रतीत 
में । अतीत का गीत-गान सम्भव है हमारे जीवन की सिश्वेष्ट तथा' भनन्‍्द गति में 
कोई परिवर्तत ते करे; पर भविष्य का गीत-गान हमारे जीवस को स्फूतिमय 
बनाये विता नहीं रह सकता । “परिभितं वे भूतम्‌” “अ्परिभितं भष्यम्‌” (ऐतरेय- 
ब्राह्मण. ४६), अर्थात्‌, अतीत परिमित, पर भविष्य अ्परिभित होता है--यह कथन 
मितरां सत्य है। वास्तव में श्रतीत का महत्व वहीं तक है जहाँ तवा वह हमारे 
भविष्य के लिर्माण में सहायक हो सकता है । ह 

श्रेय: और प्रेय: मार्गों का रहस्य भी इसी सिद्धान्त में निहित है। जहाँ 
प्रेय: मार्ग का सम्बन्ध हमारे जीवम की अ्तीत्तकालीम भावभाओं से' है, वहाँ श्रेयः 
मार्ग का सम्बन्ध आदर्श से है। वास्तविक उन्नति का रहस्थ दोसों,के समस्वय 
तथा सामञ्जस्य में है । 


मानवता का सम्मान तथा गौरव * 


आमंधर्म था वेदिकधर्म को हम सतातव तथा सार्वधौम' मासवधर्गम समझते 
हैँ । इसी लिए इसको विभिन्न तत्तत्कालीन वा तत्तद्ेशीय संप्रदायों या अतों| के 
साथ एक पुला में नहीं रखा जा सकता । हमारा यह विश्वार केवल भाषना- 
मूलक ही नहीं है; इसका आधार ठोस कारणों पर है। पर समातव' सार्वभौम 
भानवधर्म की कसौटी यही' हो सकती है कि उससें मानवता के उत्कृष्ठ पद के 
लिए पूरे सम्भात और गौरव का, और उसके प्रति शद्ध न्याय तथा सत्य के 


व्यवहार का स्थान हो। हमारे प्राचीन साहित्य में इसी तथ्य को अनुर्वास्थम 
इस पद से प्रकट किया गया है। 


वेदों के जीवनपभद संदेश श्८७ 


पर खेद का विषय है कि मामवता के प्रति सम्मान और गौरव के भावों 
४ के साथ-साथ, इस पद का प्रयोग भी प्रायः हमारे वर्तमाम समाज से' लुप्त हो 
गया है। 
यर्थेभो वाच कह्याणीमावदानि जनेक्य: । 
ब्रह्मराजस्याभ्यांर शूद्राय चार्पाय व स्वाय चारणाय ॥। 
(यजु० . २६।२) 
से गच्छुध्वं स॑ वदध्य॑ सं वो भर्नांसि जानताम्‌ । 
(ऋग्‌० १०।१६१॥२) 
सम्ानों सम्त्र: समिति: ससानी समा सतः सह वित्तभेषास्‌ ।। 
| (ऋग्‌० १०।१६१।॥३) 
जसी उदात वंदिक भावनाओं का स्थान भ्राजकल व्यक्तिगत तथा वर्गगत 


स्वार्थों के परम्परागत पारस्परिक संघर्ष लिया है। इस' संघर्ष से जीर्ण- 
शीर्ण भारतीय समाज और भी विषावत हो गया है। 


धर्म को ओठ में और उसके नाम पर भिम्म स्वार्थों के साधम में हमारी 
तत्परता ने वैदिक्धर्माभिमानी समाज को माभवता के सम्मान तथा गौरव के 
महान लक्ष्य से विमुख कर दिया! दै। इसी कारण से प्रायः हमारे कथम भौर 
व्यवहार में सामझूजस्य नहीं है। भार्य-धर्म की दीक्षा से दीक्षित श्राप, स्तातकों 
का यह कर्तव्य है कि समाज से इस विसंवादिती प्रवृत्ति को दुर करें और समाज 
की इस' योग्य बनाएँ कि उससे संबन्ध रखने वाले प्रत्येक व्यवित को अपनी 
ईक््बर-प्रदत शवितयों के पूर्ण विकास का पूरा अवसर प्राप्त हो और वह अपने 
«७ उचित आत्मसम्भान की रक्षा कर सके । ऐसा होने पर ही समाज के प्रत्येक 
व्यक्ति को उसके श्रकु होने का वास्तविक गर्व हो सकता है और वह समाण 
की सबलता का साधक बस सकता है । ह 
मानवता के संमान और गौरव के उपयुवत सिद्धान्त को भिश्छल हृदय से' 
भाने बिना, और श्रपने को बड़ा समझ कर दलित समाज के सिर पर केवल 
मिथ्या आइवासन का हाथ रख कर, या उसके काम में झ्रोकार-रहित या भोंकार- 
सहित मन्‍्तों, को फूंक कर, और इस प्रकार दलितोद्धार की भी अपने पुजवाने 
/ का साधन बनाकर, हम उस समाज को मे उठा सकते हैं, से श्रपता सकते हैं, 
उसको र४ट भले ही करदें। दलित समाज को अपनाने में हसारी असफलता 
का यही मुख्य कारण है। यह श्रुव सत्य है कि उपर्युक्त सिद्धान्त को मिदछल. 


श्थफ भारतीय संस्कृति का विकास 


हृदय से माने बिना हम न तो आर्यधर्म की सार्वभौमता सिद्ध कर सकते हैं और 
से अपने सप्ताज का भला कर सकते हें । 
ईश्वर के शाइकत नियमों के साथ कोई मिथ्या व्यवहार करे और दश्डित मे 
हो थह कभी नहीं हो सकता ! 
प्रिय स्वातकगण ! 
सत्य समातम आर्यध्षमं के प्राणप्रद सन्देश के उपर्युक्त मौलिक सिद्धान्तों को 
ममसा, बाचा, कर्मणा अपनाये बिधा और उमके झ्ाधार पर भारतीय समाज का 
पुन: निर्माण किये बिना हम उसके प्रकाशमान स्वरूप को जगत्‌ के सामने प्रकट 
नहीं कर सकते । इस सिद्धान्तों को अपताने की हमें चूतन दृढ़ प्रतिज्ञा इस शब्दों 
में करनी चाहिए।-- 
ओं “शुवा झौर्वा पूणिबी आर विववसिद जगत्‌ । 
प्रुवासः पर्बता इसे” झुवा;ः स्थास बते वयस्‌ ॥। 
आरश्यवाद के जलसिव्चन से, प्रगतियाद के प्रकाश में, आत्मसमीक्षण सत्य- 
लिष्ठा' तथा मानवता के लिए सम्मान द्वारा सेवा किया गया ही भारतीय सबीन 
समाज का पौधा दृढमूल' होकर पुष्पित श्रीर फलित हो सकता है। 


बैदिक साहित्य का पुनरुद्धार 


उपर्युक्त सिद्धान्तों और आदशों को समाज के हृदयंगस करने का सबसे 
मुख्य साधन वैदिक साहित्य का पुप्ररुद्धार और सर्वसाधारण में उसका प्रचार हो 
है । सिशशावाद तथा आदर्शहीनता के! वातावरण में निर्मित साहित्य ने हमारी 
समाज को अकर्मण्य, उत्साहहीन, म्लाभमुख तथा वीम बना रखा ध्राशावाद 
के प्राणसंजीवन रस से परिप्लुत वैदिक साहित्य ही उक्त अनार्यजुष्ट अस्वर्स और 
ग्रकीतिकर अवस्था से उस समाज का उद्धार कर सकता है । 

पर वैदिक साहित्य का छद्धार वेदों की महिमा के! गीत गाने से ही नहीं 
हो सकता । तपस्वी, त्यागी, प्रतिभाशाली, दृढतिष्ठ, संशितब्त विद्वान ही इश 
कार्य को कर सकते है। इस दिशा में अभी तक हमारा प्रयत्व नगण्य ही' है । 
इससे बड़ी आत्म-प्रवश््बता क्‍या हो सकती है! 

हमारा घ्येय तो यह होना चाहिए कि जिस प्रकार आधुनिक शिक्षित समाज 
की बातों में भी पाश्वात्य-शिक्षा का प्रभाव झलकता हैं, उससे बाहीं अधिक 
हमारा समाज अ्रावाल-बुद्ध, आपामर-प्राज्ष, आराज-रंक प्राणसंजीवनी वेदिक विधा र- 


धारा से प्रभावित हो, और उसके द्वारा उसके जीवन में एक पदृष्टपूर्व नई 
ज्यीति का, मई प्रेरणा का, भये. परिस्पल्दन का. स्पष्ट चमत्कार दिखायी दे 


वैढों के जीवनप्रद संदेश मा 


हमारे घरों में या ग्रामों में भी जो गीत गाये जाएँ, वे भी उस्ी विचारधारा के 
द्योतर्क हों । इस गहान्‌ स्पृदणीय लक्ष्य की सिद्धि केसे हो सकती है, इसगर 
ग़त्यन्य गम्भीरता से विवार करने की आवश्यकता है। 
परमात्मा से यही प्रार्थना है कि वे हमें आत्मिक बल दें जिससे हम सत्यत्ता- 
तथा दृढसा-पूर्वक वेदिक सिद्धान्तों का पालन कर सकें । 
झग्रोम्‌ भा प्र गाभ पथों बयस्‌ ॥। 
( ऋग्‌० १०।५७।१ ) 


प्यहज, आर आन 


द्वितीय परिशिष्ट 
(छ) 


(गीता ने यज्ञ, कर्म, संन्यास जैसे विषयों का 
जो ताह्विक विवेचन फिया हैं वह बहुत कुछ 
बेदिकवारा फे मौलिक सिद्धान्तों रे मिलता 
है. । गीता का स्वयं कहना है :--- 

इस विवस्वते योग प्रोक्तवानहमण्यथस । 
विवस्वास्भनवे. प्राह मवुरिक्षयाकवेउ्ग्रवीत ॥॥ 
एवं परण्पराप्राप्तपिम राज्यों विधु; । 
स॑ कालेनेह महता योगो नण्दः परन्तप ॥॥ 
स्‌ एवा्य सथा लेज्यश योग: पोषतः पुरातमः ॥ 

(गीता ४१-३) 

कल्पना! ( दिसम्बर, १६९४३ ) से उद्धुत 
प्रन्थकार के इस लेख में उक्त दृष्टि से ही 
कुछ विचार किया गया हैं ।] 


मगवद्गीता का एक झसाशदायिक अध्ययन 

भारतीय संस्कृति की विचार-धारा का लक्ष्य शीर्षक अपने पिछले लेख में 
(क्ल्पता', अगस्त, १६५३, पृष्ठ ६२०,), संत्रिदायिक पारिभाषिकता के दुष्प्रभाव 
को दिखाते हुए, हमने असांप्रदायिक दृष्टिकोण से अपने प्राचीन उत्कृष्ट साहित्य 
के अध्ययन की झ्रावश्यकृता परु बल दिया था। भारतीय संस्कृति की प्रगति फौ, 
पृष्ठभूमि में उन ग्न्‍्यों के वास्‍्तविक स्वरूप और महत्व को इसी प्रकार समझा 
जा सकता है । 


भ्रगवरद्गीता का एक असाध्पदाधिक श्रध्ययन ३६१९ 


सांप्रदायिकता की परिधि भौर तन्मूलक रूढिवाद की श्रस्थ प्रवृत्ति ने हमारे 
देश के अनेकानेक अ्रनर्ध ग्रन्थ-रत्तों के प्रकाश को चिर्फाल से सीमित कर रखा 
है, यह किससे छिपा है ! 

सांप्रदायिक रूढिवाद के श्रतिरिक्‍त, हमारा ब्राह्मण, पुराण' जैसा साहित्य ऐसी 
ग्र्भवादात्मक  पारिभाषिक शेली में लिखा हुआ है कि उसके बाह्य श्ञावरण को 
घिन्न-पिन्न करके उसके झाराश था वास्तविक रहस्य, तक पहुँचना प्छितों के 
लिए भी प्रत्यन्त दुष्कर हो रहा है । बड़े-बड़े विद्वान भी प्रायः रहस्यार्थ को मे 
'समझ कर, उसके बाह्म-आ्रावरण-रूप शाब्दिक श्रर्थ को ही वास्तविक श्र्थ भाव 
लेते है। इसी कारण, उदाहरणार्थ, तात्विक दृष्टि से विचार करने वाला सांख्य- 
दर्शन जिस तत्त्व को महत्त्व या बुद्धितत्व' कहता है, उसी को, पुरुषविध 
उपाख्यान शैली को लेकर चलने वाले पुराण बहा” कहते है", यहु बात बहुत 
कम विद्वानों के भन में बेठेगी । 

वास्तव में एक ऐसे प्रत्थ की अत्यन्त श्रावश्यकता है, जिसमें भारतीय प्राचीन 
वाह सय की विभिन्न पारिभाषिक शलियों का तात्विक दुष्टि से विवेचन और 
स्पष्टीकरण किया जाए । यदि सम्भव हुआ, तो फिर कभी हम दो-चार लेखों 
में इसका विचार करेंगे । 
'. शाज इस लेख में ऊपर की दृष्टियों को रामने रक्त कार भगवदगीता के 
एक भ्सांग्रदायिक अध्ययन को हम विद्वान पाठकों के सामने रखना चाहते हैं । 


भगवद्गीता का स्वरूप शर उपयोग 


गीता भारतवर्ष की श्रक्षय निधि है। भारतीय संस्कृति की आत्मा का, सभस्त 
मानव-रामाण के कल्याण के लिए, वह एक अन्र्ध उपहार है । परन्तु इसमे 
सन्देह ही है कि उराके वास्तविक स्वरूप, सन्वेश झौर महृत््व को ठीक-ठीक 
सप्नझा' गया है भौर उराका पूर्णतया सदुपयोग हमने किया है । ऐसी दशा में 
झसके कल्याणप्रद सन्देश को भारत के बाहर भेजते में हमारा प्रयत्मन स्वेधा 
मगण्य ही' रहा है, यह कोई भ्राइचर्य की बात नहीं है । इसका प्रधान, कारण 
यही है. कि भ्रभी तक गीता ग्रायेण साम्प्रदायिक श्रावरण के अ्रन्दर ही रही है । 
प्रभी तक तो भारतवर्ष की ही श्रहिन्द्ूू जमता उसको केवल हिंदुशं की 
(या बंप्णवों की) एक धामिक पुस्तक समझती है । चाहिए तो यहू था कि 
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|. १. तु० स्हुलिविन्दा परडलिः पुराताल्ए इत्यश्यादः। (स्वायलृत्र २॥१।६४ 
२. तु० लिनों सहान्‌ सतिन्रहा पू्ुद्धिः स्थातिरक्षवर: | प्रज्ञा चितिः स्तृति 
संविद्‌ घिपुरं (>ू्ले) जीच्यते बुंधेः हा (वायपुराण ४॥२४)।॥ 


श्३२ भारतीय संस्कृति का विकास 


। 
श्राज' वह समस्त संसार तंव्यावर्तव्य (कर्म या नीति) के सर्वोज्धिप्ट सिद्धाग् 

प्रतिपांदक एक वैज्ञामिक प्रन्थ के छप में विभिन्न विश्यविद्यालयों में पढ़ी 
जाती । हमारा विश्वास है कि एक दित्र ऐसा अन्य शाएंगा । यह वगी होगा, 
जब कि हम उसे साम्प्रदाभिक पारिशापिबाता के शावरण से बाहर गिकाल 
सकेंगे । 

'कहने की आवश्यकता नहीं है कि गीता के स्वरूप के विषय में अनेकाेक 
मत और धारणाएँ चिरकाल से ही भारतवर्ष में रहीं हैं । भिन्न-भिन्न मतों को 
लेकर जितने भाष्य और टीकाएँ गीता पर लिखी गयी हैं, उतनी कदाचित्‌ हा 
किसी अन्य प्रस्थ पर होंगी । पायः प्रत्येक संप्रदाय के आधारयों और विद्वावों ने 
गीता के अभिप्राय को अपने-अपने अनुकूल दिखाने का प्रयत्म किया है । इससे 
जहाँ एक और गीता का सर्वसम्भत' भहत््व स्पष्ट होता है, यहाँ साथ ही एक 
तटस्थ जिज्ञासु के सामने जटिल समस्या गीता के स्वाध्याय में दिखायी देती है । 

हभारी समझ में इस समस्या का संधाधान बहुत आशों में गीता की पृप्ठ- 
भूमि या ऐतिहासिक भित्ति को समझ लेने से स्वतः हो जाता है । यह सगझना 
कि गीता जैसे महत्त्व के ग्रम्थ की ऐतिहासिक भित्ति, तात्कालिक शामाजिक तथा 
धामिक' अवस्था ने होकर, केवल डाञ ने की युद्धक्षेत्र की रंशयात्मकंता ही थी 
अपने को धोखा ही देगा है । संसार के किसी भी भारव के ग्रन्थ की ऐलिहा' 
सिक भित्ति केबल एक-बटना-मृल्लक नहीं गाली जाती । इसलिए गीता दे। आगे 
« विचारों के वेशिष्टथ शौर सामण्जत्य को समझने के लिए, वात्कालिक रामाजगत 
प्रवत्तियों को समझना आवश्यक है । घन प्रवृत्तियों का सबरुप गीता के अश्रध्ययम 
से ही स्पष्ठ हो जाता है। उदाहरणार्थ, गीता के घीचे दिये वचनों को लीजिए: 

' इइवरीहुमहूं भी सिद्धोए्हू बलबध्यू सुद्धी ७ 
खाठ्योषभिजनवानश्मि कीउनयीस्िति सदी झथा । 

' बक्ष्ये दास्याति सोदिष्य इत्यज्नामविधोहिला। ॥॥ 

आत्यर्सभाविताः स्तब्धा धनरमानभवाब्वितां: | 

'धजन्ते माम यज्नेस्से दम्भेमाविधिपुर्वकश ॥| (१६।१४,१४, १७) 
' भामिमां पुष्पितां बाज प्रवदन्‍्त्यविषश्चितः । । 
- वेदबादरताः पार्थ ! सान्यदस्जील बादिशः ॥॥ 

कामात्मान: स्वर्गपरा जन्मकर्भफलप्रवाभ्‌ । 

करियाविशेषयहुलां भोगेश्वर्म्गात्‌ प्रति ॥ (२।४२०४३ ) 

अर्थात्‌, में शक्तिशाली हूँ; .. समर्थ, सुखी, कुलीन और एक्व्यवान हूँ; 
जैसा और कौम है? इस प्रदार धन और मान के मंद में समच्धित, अ्भिभाव 
में चूर लोग ही प्राय: “यज्ञों में प्रवृत्त होते हैँ । तासल्विक ज्ञान से शून्य मर्ुष्य 


भगवदूगीया का एप अताध्यवाधिक अध्ययन ४१६३ 


आ! गांगो प्रयधार के भा 


पर ऐश्वर्यों के भलोभन से कर्मकाण्ड्वहुल यज्ञों के 
श्र ति ५ ।०५५८॥ है] थरुति धट र् मु | | 


[ 
दिक वचनों में शनुखत देखे जाते है 

शशास्थणिहिएं घोर तप्यम्ये थे तपो जना। ॥ 

वम्भाहुफारसपुक्ता: कामरागबलान्विता: 0 

कर्षयन्तः शरीरस्य गतप्राममचंतथः । 

भा चंवान्तज्रीरस्थ तानू विद्ासुरनिध्वयाय ॥(१७।५-६) 
ग्र्थात, दम्भ और अरहुंकार से युदत, नाथा प्रकार की कामनाश्रों से प्रेरित, 
' झासुरी अनुति के बाग ही ग्रशास्त्रीय, घोर शारीरिक तपों में प्रवृत्त होते हैं । 
वे केवल अपने शरीर कौ ही कष्ट नहीं देते, अपितु अपने अन्दर वास करें 
वाले आत्मा को भी पीड़ा! देते 


मे कर्मणालमारम्भाह्षष्वाप्ण पुरषोड्नुते । 

न थे संग्पसणादेव सिद्धि समधिभच्छति ७ 

नहिं कश्चितक्षणसपि जातु तिथ्त्यकर्मकृत । 

कार्यते ह्ावध्षाः कर्म सर्व: प्रकृतिजेर्भुणेः ॥॥ 

कम ल्लियाणि संगध्य थ झास्ते सनसा स्मरन । 

इखियार्थाव्‌ विभदात्मा सिथ्याचार: स उच्यते ॥॥ (३।४-६) 

कास्यानां कर्मे्णां व्यास संन्यास कवधों बिटुं: । 

सर्वकर्मफलत्याग अहुस्त्यार्थ विध्क्लषणा; ॥ (१८॥२) 

अर्थात्‌, करों के मं करने से ही मन प्य नेप्कर्य को नहीं पा लेता है। केवल 

मंव्यास से सिद्धि नहीं मिल जाती है; क्योंकि, मनुष्य प्रयत्त करने पर भी, क्षण 
भर के लिए भी, बिना कर्म के नहीं रह सकता । केवल बाहर से कर्म मे करते 
हुए, जो मनुष्य मन से ऐचियक वासभाश्रों में डूबा रहता है, बह मिथ्याचारी 
काहाता है । वास्तव में कामना-प्रधाव' कर्मों के छोड़ने को ही संब्यास कहते हे. 


शी/ बाय कागों के गली भे प्रासुतित की छोडवा ही सच्चा स्याश हू । प 
गीता के इस वचनों से स्पष्ट है कि गीता के उपदेश का तात्कालिक 'विशिष्ट 
कारण जहाँ एक शोर उस समय समाज में फंली हुई ख्रत्यधिक कर्सकाप्ड की 
प्रवति थी, वहाँ दूसरी श्रोर था तो सारे कर्मकाण्ड का तिश्स्कार करने वाली 
संस्धास की प्रवृति था घोर शारीरिक कष्ट के रूप में तप की प्रवृत्ति थी । ह 
इसमें झम्देह नहीं कि ये प्रवृत्तियाँ स्वाभाविकता के श्राधार पर झपयी-अपनी 

| सीमा के अ्ल्वर भनुष्य ही आध्यात्मिक उन्चति में सहायक हो सकती हें। 
पर यह भी संधार के विभिन्न धर्मों के इतिहास से सिद्ध है-पि ४ 


न 


तमोगुण से अभिभूत मनुष्यों के हाथ में आकर, अविवेक, र्थार्थ-बुद्धि, 





श्श्ह भारतीय संस्कृति का विकास 


दम्भ, सास, प्रभाद और आलस्य के कारण, ये ही प्रवृत्तियां शर्ने:शने: विक्ृत' 
रूप धारण कर लिया करती हूँ । 
भारतवर्ष के ही इतिहास में यज्ञादि कर्मकाण्ड के प्रारम्भ श्रौर अतिरेक को 
लीजिए । यह कर्मकाण्छ, जो मूल में मनुप्य-जीवम के यावल्वतंव्य-कर्मा के प्रतीक 
रूप में था और समाज में उदात्त भावनाओं का पोपक था, शर्ते-शर्ते: यजमान 
और ऋत्विजों की निम्प वा आसुरी' वासमाओं की तृप्ति के' साध, नीरस तथा 
निष्प्राण, शुष्क क्रियाकलाप में परिवर्तित हो गया । 
उपनिषदों के निम्नलिखित प्रमाण इसी भिप्थाण, श्रावशहीन क्रिया-कलाप के 
प्रति उद्विमता को स्पष्टतया प्रकट करते हँ--- 
प्लधा होते अवृद्या बज्ञरखपा 
अष्दादशोक्तभवर येबु करें । 
एतच्छे यो पेडभिनस्दन्ति सूद 
जरामुत्यं ते पु्रेचापिश्नन्ति ॥ (मुण्डकोपतिषयद्‌ १॥२।७) 
शविद्यायामन्तरे' बतेशानाः 
स्वयं धीरा; पण्डित्‌मन्‍्यभाना। ॥ 
वच्छम्यमाणा: परियन्ति मृढा 
अ्धनेव मीयभाना यथानथा: ॥॥ (कठोपनिपद्‌ १॥२।४) 
अर्थात, ये आदश-हीन यज्ञादि कर्मकाण्ड अ्रवृढ सौका के समान हैं। अविधेकी लोग 
इसको ही जीवेस का लक्ष्य बना कर, अपनी अन्ध वासभाओं के भवर में ही पड़े 
रहते हैं और आध्यात्मिक उन्नति के पद को नहीं प्राप्त कर सकते । मूढ लोग, 
अपने की पष्डित और बुद्धियान समझते हुए, पर वास्तव में अ्ज्ञाववश आदर्शहीस 
क्रियाकलाप में फैसे हुए, आत्मिक उनच्चति के सरल-सीधे मार्ग में अग्रसर नहीं हो 
पाते है । वे मान, दम्भ, मोह के ठेढ़े मार्ग में ही फेस कर अ्रपत्ते जीवन को भष्ट 
करते हू! । उनकी दशा वास्तव में अस्बे के पीछे चलने वाले अच्धे के ही सगान 
हीती है । * 
ऐसे ही आादर्शहीम क्रियाकलाप को लक्ष्य करके गीता के उपयुक्त भाव प्रवाद 
किये गये हैं । । 
दूसरी झीर, प्रत्यधिक कर्मकाण्ड की उक्त प्रवृत्ति की प्रतिक्रिया के रूप में, 
देश में जझ्ञान-काण्ड की प्रवृत्ति का प्रारम्भ हुआ था । यह प्रवृत्ति भी बढ़ते- 
बढ़ते कालान्तर में, अतिमात्रता के कारण, शुष्क ज्ञान के रूप में श्रावारः प्रभाव, * 
आलस्य तथा' शअ्रकर्मप्यता में परिवर्लितं हो गयी । ' 
इसी प्रकार, तीसरी प्रवृत्ति जिसका प्रभाव भी सामान्य जनता पर काफ़ी 


भगवद्गीता का एक असाशझ्ादायिक अ्ध्ययतत श्श५्‌ 


था, देश में तपस्वि-गामधारियों की थी, जो तरह-तरह की घोर शारीरिक यात- 
माश्रों को स्वेच्छंगा सहने में ही अपनी द्ूतकछत्यता समझते थे । 
उक्त तीमों प्रकार की प्रवृत्तियों के कारण उत्ताह साहस, तथा पराक्रम 
की शावमाश्रों से श्रीत-प्रोत, जीवित भ्रार्यजाति में आदर्शहीम, कतेव्याकत॑व्य- 
विधेक-शूल्य, अनेक मूढ-्य्राहों से अभिभूत, मिष्प्रण, श्रकर्मण्य तथा मृतप्राय जाति' 
के लक्षण दिखायी देने लगे थे । गीता वे! ऊपर दिये हुए वचनों से आर उसकी 
सारी' विचार-धारा से यह स्पप्ट है कि गीता का उदय देश झौर जाति को उबत 
' प्रवत्तियों के दुष्प्रभाव से बचाने के लिए ही हुशा था । गीता के उपदेश का 
ग्रभिष्नाय यही था कि उकत प्रव॒त्तियों में आदशंहीनता के आ जाने से जो परतपर 
विरोध था गया था, उसको एक मौलिक आदशे की दृष्टि से दूर करके साभ- 
ब्जस्य स्थापित किया जाए । 


गीता का दुरुपयोग 


पर ऐसा प्रतीत होता है कि बहुत करके उक्त ऐतिहासिक भित्ति या पृष्ठ- 
भूमि को मं समझने के करण ही गीता का दुरुपयोग चिरकाल से होता रहा है । 
इसी कारण गीता के विषय में प्रायः यह भावधा देश में चिरकाल से ही फैली 
' हुई है कि वह साधु-संस्यासियों की पुस्तक है; वह ऐसा शास्त्र है, जिसका उपयोग, 
बूढ़ों के लिए भले ही हो, सांसारिक कार्यों में लगे हुए, गृहस्थों था मवयुवकों के 
लिए नहीं है । यह भिथ्या-भावना मूढ और पण्डित, दोनों में समान रूप' से फैली 
हुई चली आा रही है । अभी कुछ वर्ष पूषे गवर्नमेंट संसक्षत कालेज, बनारस, 
के सामान्य पाठ्यक्रम में गीता रखने का संस्कृत के अनेक पण्डितों ने विरोध इसी 
थ्राधार पर किया था कि उसका कोई स्थान सर्वसाधारण के पाठ्यक्रम में हो 
ही नहीं सकता । 
।. यह कहुना कठिन है कि गीता के विषय में / उबत भिथ्या-भावभा प्रारण्म 
भें क्यों और कांसे प्रचलित हुई; तो भी यह तो निश्चय है कि इसका बहुत-कुछ 
उत्तरदायित्व जीवन के विषय में उदात्त और झाशामय भावभाशों से शून्य, मध्य- 
>रि+प3१०4)००५0००(००२)५४०२३००१३७०७०/:०७३००-६३०२०४३००-१)०००२०-६४७-७--0-००००६०६0-०२००९)००००९)-०२ी-+०शवुफ>पूस०+० न पक्की बरी ० पतन समूछिन, 
१, उदाहरणार्थ, वाह्मीक्षि-शामायण (३।६।२-६) में भ्रश्मकुट् (++कुठे हुए कच्चे 
भ्रन्न को खाने वाले ), बन्‍तोलूखलिनू (>>कच्चे अ्र्न को भी बिना कटे 
ने वाज ), पत्राहर ( >>केवल पत्ते खाने वाले ), भ्रशय्य ( न्‍|न 
सोने वाले ), अतवक्काशिक ( +एक ही पैर पर खड़े रहने वाले ), 
आपटवारास (>|गीले कपड़े पहनने वाले ) आदि घोर तपंश्वियों का 
उल्लेख किया गया है । 


२६६ भारतीय संस्कृति का विकास 


भर 
काल के उन भाष्यकवारों और दीकाकारों पर है, जिन्होंने गीता को वेदान्तशा! स्तर 
के साथ बाँध दिया। परल्तु बेखिए, स्व गीता का उत्तर इस बिपय भें क्‍या हैं । 


गीता के उपक्रम और उसपसंहार 


यह मानी हुई बात है कि किसी भी ग्रच्थ के वास्तविक तात्पर्य का पिर्णय 
'उसके उपक्रम (सत्भारम्भ) और उपसंहार (>न्समाप्ति) से ही किया जाता है । 
गीता का उपकचाम दास्तर-सज्जित युयुत्यु वीरों से भरे हुए यूद्रक्षत्र म॑ भवृत्त शस्तत-, 
संपाते' होता है | ऐसे अवसर पर विचार-संघर्ष में लीन, विंपाद के गते में पड़ 
ए, किकतेव्य-विमढ, संशयात्मा अर्जुन के प्रति भगवान्‌ श्रीक्षष्ण का राब से पे 
बचन यह है-- 
कुतस्त्वा कश्सलप्रिद विजसे समुपस्थितम । 
शअनार्थजष्टमस्वस्पमकी तिकरसर्धुव ! ॥॥ 
(5 कलेब्य भा सम गमः पथ ! बंतस्वध्युपपथले ॥ 
पुर हृदयबीर्थल्य॑ त्यक्षत्वोत्तिष्ठ पश्म्तप | ॥(२।२०३) 
अर्थात्‌, है अर्जुन ! इस अवरार पर श्रार्यों से भिश्ित, आत्मा को गिराने 
बाली तथा अपयक् की हेतु यह घबराहुद तुम्हारे हृदय में कहाँ से झा गयी :* | 
तुम वीर हो, शत्रुओं का माश करने वाल हो, हृदथ की इरा क्षुद्र दुर्नेलता को 
छोड़कर यूद्ध के लिए खड़े हो जाओ ! 
अब भौता के उपभ्ृह्मरश को लीजिए । गीता का शब्तिम इलोक यहें है-- 


धन्र बोगेदवरः कृष्णों यत्र पार्षो घमुधरः । . 
तन्न श्रीविजयों भतिश्रुवा नोतिसंति्भंथ ॥(१८।७५) 

. इसमें संजय का यही कहना है कि मेरी घारणा है कि जहां विशुद्ध कर्तत्य+- 
भावना के उपकदेष्टा श्रीकृष्ण तथा धर्मुर्धारी बीर शर्जुग़ के सेंबादालाक दशा भीता 
के उपदेश का अनुसरण किया जाएगा, वहाँ लक्ष्मी, विजय, ऐश्वर्य तथा सत्य रो 
ने डिगनेवाली तीति रहेंगी । दुसरे शब्दों में इसका यही अभिप्राय है कि गीता, 
जिसका उपदेश युद्धक्षेत्र में स्थित थीर अजुत को लक्ष्य करके! किया गया है 
श्री, विजय, भूति तथा सन्नीति का प्रतिपादक शास्त्र है| तिश्वय ही इनका कोई 
स्थान वेंदास्त-शास्त्र में नहीं हो सकता, ने कोई वेदास्त-शास्त्र का गअन्थ बेदान्त- 
के ज़िज्नासु के सामते लक्ष्मी, विजय आदि को आदशे-रूप से रखेगा । 

, , यह भी ध्यात में रखने को बात है कि गीता के उपदेश का प्रभाव श्रर्मृत 
पर यह नहीं हुआ कि वह यद्ध से मुँह मोड़ कर जंगल में जाकर तपस्या कश्ता 


भगवदूगीता का एक शशाश्पदाधिक श्रध्ययव २६७ 


“का किसी बेब-मन्दिर में बैठ कर भगवान्‌ की भ्रवित और आशधना करता। 
उसका प्रभाव तो यही हुआ कि अर्जुन ने प्राणपण से यूद्ध में भाग लिया और 


शतुओं पर पूर्ण विजय प्राप्त की। भीता के समरत उपदेश को सुनकर श्रर्जुत 
स्वयं बाहुता है:-- 
नष्ठो भोह: स्थृतिर्लब्बा त्वच्मसादाब्भयाच्युत । 
स्थितोएल्मि गतसन्देह: करिष्ये चच् तथे ॥(१०॥७३ ) 
+. अर्थात्‌, है अच्युत | आपके उपदेश से भेरा सारा मोह और अम दूर हों 
गया है । में अब आगका कहना कझूँगा ओर युद्ध में भाग लूगा । 
इससे यह स्पष्ट है कि गीता केबल साधु-संन्‍्यास्ी या बूढ़ों का शास्त्र नही 
है, थे वहू कर्मभीर, प्रमादी, आजसी या झूठे बेराभ्य की श्रोट में अपने सांसान्कि 
वरत्तव्यों से मुंह मोड़ने वालों का शास्त्र है। 
प्रत्युत वह 
सभाग्ने वर्चो घिहवेध्वस्धु 
यय॑ स्वेग्ानास्तत्थ पुरषेस । 
भहां मशन्तां प्रदिशेश्वललेश 
त्वयाध्यक्षेष पुतना जयेभ ॥ (ऋगृ० १०१२८१) 
इन त्वोतास श्र वर्य॑ 


बर्ध घना वदीमहि । 
जयेभ से युधि स्पृषः ॥ (ऋग्‌० १८३) 


(अर्थात्‌, है भगवनू ! हम वर्चेस्वी, तेजस्वी तथा बलवानू व कर, अपने 
शत्रुओं पर, अपनी उन्नति में बाधक शक्तियों पर विजय प्राप्त करें श्रीर समरत 
दिल्वाएँ हमारे सामने मतमरतक हों ! भगवन्‌ ! श्रापकी रक्षा में हम समग्र 
" उपकरणों से सश्द्ध हो कर, विष्त-बाधाओं पर विजय प्राप्त करते हुए, उन्नति 
मार्ग में अग्रसर होते रहें ) एसी उदात प्रार्थनाओं को करत वाले, कमशील 
सत्यगिष्ठ, विजयी लोगों का क्मशास्त्र है । 


गीता का वाध्तविक स्वरूप 


» गीता के वास्तविक स्वरूप झौर प्रतिपाथ विषय को ठीकन्ठीक समझते के 
लिए यहू जानना आवश्यक है कि गीता किसी धर्म-विशेष था संग्रदाय-विशेष 
का प्रतिपादत नहीं करती, न वहु किसी सम्प्रदाय का खण्डन' था लिरस्कार ही 


करती है । वहू तो ए्रमीतित्षक मीजिक दाग्य 
इसीलिए बहू, हमारे पता में, शार्वदिशिक तेगा 





घभ््श्द भारतीय संस्कृति का विकास 


सनुप्य की घािक प्रवत्तियों की समालोचना करते हुए, वह उनके लिए सच्चे 
आदणं का प्रदर्शन भी फरती है । बाध्तथ भे गाता को हु बामशास्त्, भातशास्म, 
था बतव्यावर्तगाज्ास्त्र यह सफते हैं । वह प्रस्येदा धर्ग-कर्य की कसौटी है, और 
इस प्रकार धर्मशास्त्रों का धर्मशास्त्र' है । 

हमारा तो ऐसा विधार है कि गीता में, प्राचीनतग भारतीय रूपकोन्युख 
प्रवृत्ति के अनुसार ही, महागार्वीय युद्धक्षेत्र में शवरियत श्र्जुन और भगवान्‌ वा- 
सुदेव के मंवाद के व्याज में, सांसारिक संबर्पमय जीवन के थत्र में उद्योगशील प्रत्येक 
व्यवित के लिए भगवान्‌ कृष्ण द्वार प्रदर्शित वर्रव्यपध का वर्णत किया गया है । 

गीता जैसे शास्त्र के महत्व को हृदयंगम करने के लिए हमें एक झ्योर 
सिद्धान्त को भी समझ लेता आवश्यक है। वह सिद्धान्त यह है कि आध्यात्मिक 
तथा दार्शनिया तत्वों के परिशीलन में भापा केवल परिभाषा का ही काम करती 
है । जेरी तलत-शास्त्रों में व्यवहार की सुविधा के लिए पारिभाषिक शब्दों की 
कल्पना कर ली जाती है, ऐसे ही भ्राध्यात्मिक और दाशेनिक जगत में, #माज-गत 
शाबव्दिक रूढ़ियों का सहारा लेकर, तत्तत-अमेयों का प्रतिषादन किया जाता है । 
इस प्रकार भापा, तात्विक स्वरूप में भेदक न हो कर, उस स्वरूप के विशिन्न 
पहलुशों को ही बताती है। इरालिए शब्दभ्रह्मातिवर्तते' के अनुसार भाषा के स्तर 
से ऊपर उठजाने वाले एक तत्वदर्शी स्थितप्रज्ञ की दृष्टि में वेदान्त का ब्रह्म, 
नीतिशास्त्र को सत्य, वीद्ध-बर्शन का धर्म! या धम्म', मीशांसादर्शन का कर्म), तस्त- 
शास्त्र का शक्ति", या स्वयं गीताशास्त्र का अहम या बासुदेव” शब्द वास्तव 
में एक ही मौलिक तत्व के प्रतिषादक हैँ । 

मनुष्य की बनायी हुई भाषा, जो कि 

बाग वे मनसो छुसीयसी। अपरिमितरसिव हि सन: 
परिप्ितरेव हि बाक्‌ । (दातपथब्राह्मण १४४४७) 

(अर्थात, विश्चय ही वाणी का पद मन यथा विचार रे छीटा है। वाणी या 
भाषा की अपेक्षा सन या विचार का क्षेत्र कहों अ्रधिया विस्तृत है ) इस श्रृति 
के अमुसार विचार को स्पष्ट करने का एक श्रपूर्ण साधन है, स्वतःसिद्ध मूल- 
तत्व को बताने ही वाली (<>प्रतिपादव) है, बनाने बाली (>#उत्पादक) नहीं । 

उपर्युक्त सिद्धान्त के अनुसार एक तर्वदर्शी विपश्चित्‌ की दुष्ठि, मनृप्य की निम्ल 
, बासनाओं को दवा कर उसकी उच्च श्राध्यात्मिक या नैतिक प्रवृत्तियों के प्रबोधन 
तया पोषण के सिसित्त विभिन्न धर्मों हाय प्रतिपादित, विभिन्न कर्मकाण्डों में, 
' विभिन्न देव-पुजा-पद्धतियों में, या, अधिकारि-मेष या प्रवृत्तिभेद के कारण, विभिभ 
शाब्दिक परिभाषाशरों के भ्राश्नथ से मौलिक तत्त्व के प्रतियादक विभिन्न दर्शन- 

दृष्टि) शास्त्रों में भेद नहीं देखती । 


भगवद्गीवा का एफ अशाध्यदाधिक शध्यवत 
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गीता को कमर तथा! यज्ञ का स्व 


गीता को हाने ऊपर कर्तव्याकर्तव्य-शास्त्र या कर्म-शास्त्र कहा है । उसका 
विशिष्ट प्रतिपाथ विषय यही है कि मगप्य को कर्म कर्तंव्य-वद्धि था अमासवत 
वृद्धि से ही नहीं, अपितु ईश्वरापण-वुद्धि या भवितभावना से भी करना चाहिए । 
तस्मावसक्तः सतत कार्य कर्म समाधर 
खाबतो' छ्ायरथ कब परणाप्योति पुरुयः ॥ 
संणैण हि संसिद्धिमात्यिता जनकादयः ॥ (३।१६-२०) 
यरकरोषि यदशभाति यज्जुहोषि ददासि यतू । 
यतपस्यति कोस्सेय तत्कुरुण्ण सदर्दणभ्‌ ॥॥ (६॥१७) 
अर्थात [मनुष्य को श्रपना कर्तव्य-कर्म उसके फल में प्रभासकत हो कर करना 
चाहिए। इसी प्रकार वह अपने श्रभीष्ट चरम' पद को प्राप्त कर सकता है । इसका 
अभिभ्राय, बूसरे शब्दों में, यही है कि मनुष्य अपने कर्तव्य-कर्म को करता हुआ, उसको 
समस्त जगत की समष्टिरूप ईइंवर को अपंण करने की बुद्धि से ही करे । 
इस प्रकार शमासकत बुद्धि तथा ईश्वरापंण-बुद्धि से किये गये कर्म की महिमा 
गीता में भरी पड़ी है । साथ ही 


सहयज्ञाः प्रजा: सृष्द्वा पुरोधांव प्रजापति; । 
अनेन प्रसविष्यध्यभेष बो$स्ट्विष्ठकाम्रणुक ७ (३॥१०) 
यज्ञदिष्टमृतभुजी पान्ति अहम समातनम्‌ । 
नाये लोकोप्स्ट्पयञ्ञस्थ कुतोहयः कुदससभ ॥ (४३१) 
(अर्थात्‌, सृष्टि के प्रारम्भ में यज्ञ के साथ ही समस्त प्रजाओों को उत्पन्न करते ही 
प्रजापति ने कहा था कि थज्ञ ही तुम्हारी कामनाओों की पूर्ति करेगा और 
तुम्हारी सारी उन्नति का आधार यज्ञ होगा । यज्ञ द्वारा ही मनुष्य परिपूर्ण 
ग्रवस्था' को प्राप्त कर सकता है'। छसके बिना तो इस लोक में भी मनुष्य 
सुखी बहीं हो सकता ।) इस प्रकार यज्ञ की भी महिमा का काफ़ी गाभ किया 
गया है । 
परस्तु भीता के गिद्धास्त को ठीक-ठीक समझने के लिए कर्म झौर यज्ञ के 
वास्तविवा स्वरूप को जांधना श्रत्यन्त आ्रावश्यका है । शब्द-बिषयक रूढिवाद के 
प्रभाव से तप, दान, कया, स्वर्ग, वर्ण, श्रद्धा--जैंसे महत्व के छाव्यों के समान, 
कर्म” श्रौर 'यज्ञ' शब्दों के शर्थ के विपय में भी हमारा गगाज वास्ततिकता से 
बहुत दूर बला गया है। हमारे घरमंशास्त्त भी इ [परताद 
छूढिमूलक इसी परम्परागत भ्रम को दूर करने के लिए भीता गे, अन्य ऋरई शब्दों 


३ ॥! 
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के ५०० पर टककक म बद पा 
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वी तरह, फर्म' और यज' शब्दों के भी कास्ततिया आर्थो का दिलाने के जिए * 
काफ़ी प्रवत्म किया है । फ्रम-विपय में गीता थे कहाँ हैं /+« 
फि छार्ण क्ितकयति फपयोष्प्यन बंता: ॥ (४१६) 

आर्थात्‌, कर्म तथा अवार्ग के बाध्यविक स्वरूप को शामगाने में कवियों था 
विद्वान लोगों ने भी भूल की हैं । 

सामान्य रूप से वार्म शब्द का श्र्थ यज्ञावि कर्मकाष्य या पुजा-पाठ आदि 
लिया जाता है । परूतु जिस कर्म का विचार गीता परती है, उससे तो जीवभ' 
के विभिन्न क्षेत्रों में, पिता-पुत्र, पति-पत्नी, गुष-शिप्य, मागश्किता श्रादि के सांसा-* 
रिक सम्बन्धों से प्रेरित होकर, गनुप्य जितने भी काम वारता है, वे सब थम्मिणित 
है । यज्ञादि कर्मकाप्ड तो केवल, उसी व्यापक जीवन की तैयारी है, प्रतीक 


है । जैसे कुछ मिप्तिटों के शारीरिक व्यायाम का महत्त्व ह [रीर को सारे 
देनिकः कार्य पे लिए स्वस्थ रखने में हाता है, इसी तरह गारे कर्मकाण्श का 
भहत्व, मनुष्य की उच्च शावमागञ्रों की पुष्टि हारा, उराके सारे जीवस की 


पवित्रता और सच्चरिवता में हैं । जब कर्मकाण्ड' या पुजापाठ में थह भावना गहीं 
रहती, जब वह स्वयं हमारा लक्ष्य बन जाता हैं, तब वह सांग, दम्भ, पापण्छ, 
लोभ और परप्वारणा के भाषों से रांचालित होकर, आदशहीम, जट्लि क्रिया" 
कलाप के छूप में, व्यतितगत तथा समाणगत उच्य मावधाश्रों तथा नैतिबाता का 
पोषक होने के स्थान में, उसका घातक बन जाता है । जमता समझने लगती 
है कि थोड़े से पूर्जापाठ से ही मनुष्य को कछृतढृत्यता भिन्न राकती है और उसम्रके 
दिम-रात के' अन्‍य कर्तव्यों का आध्यात्मिक जीवध से कोई संबंध नहीं है । ऐसे 
ही' आदर्शहीम यज्ञावि कर्मकाण्ड को गीता ने तामस और राजा कहा है भ्ौर 
शर्नेक प्रकाए से उसकी गर्त्तगा की है । 

गीता की दाण्टि के किसी भी काम का महत्व, चाहे पढ़ सोफिया हो यथा 
धार्मिक, उस भावना पर निर्भर है, जिससे प्रर्ति होकर गम प्य उसे करता है ।; 
वर्म करने बाला चाहे बड़ा थिद्रान हो, पण्छित हो, ब्राह्ाण हैं, शापतिशाशी हो 
था साधारण-से-साधथारण फाग बारमे वाला श्र या एरिणन ही दीं के प्यमितत् 
का, ऊँच-मीच का, निर्णय गीता इसी दृष्टि से करेगी। हमारे पुराणादि साहित्य में 
धर्मच्याध आदि की कथाओं का यही अभिप्राय है 

यही दशा 'थन्न शब्द की है।, उसके भी वास्तविक अर्थ को भूलकर, चिरकाल 
से हम गांकुचित श्रर्थ में. उसका प्रयोग करते लगे हैं । यज्ञ का मौलिक अर्थ 
अग्नि में प्राहुति डालना नहीं है । यह तो वास्तविक सज्ञ-्मावगा का कैबल एप 
प्रतीक है । यज्ञ का वास्तविक झर्य अल्पज्ष, स्वभावतः इन्कियनपशधण सथा स्थार्थपाधन 
भे तत्पर भनुष्य का, क्षपती मिम्त-अवत्तियों पर विजय पाने के लिए, जगत की पोषक 


भगवतगीता का एक शअताध्यवायिक अध्यक्ष ३०१ 


जधावत: परर्-प्रवृस्त बेबी लपितयों तर शदित के राज गगला पत्तों स्वाधित करना है 
ग़ोर यह शाम्पकी विश्वार्णष ्ोदसवा हाशा ही स्थापित किया जा सकता है । 
इगी भाव को गीता ने 

देधान्‌ भावयतानेस ते देवा भावयत्थु थ। । 

परस्पर भावयरतः श्रेयः परमवाप्स्थक ॥ (३॥११) 
इन शब्दों में वर्णन किया है । ऐतरेय-बाह्मण आदि ग्रन्थों मे इसी अर्थ में 
मावना-सक्ष' शब्द का प्रयोग किया गया है | यज्ञ' शब्द की धातु 'यिज देवपूजा- 
संगतिकरण-वानेपु" की देव-पजा का वास्तविक ग्रर्थ यही है। इसी प्रकार के यज्ञ 
द्वारा, गीता के मत में, 'भोकतारं बन्नतपसां सर्वलोकभहेश्वस्भ्‌” (५२६ ) के 
अनुसार, यज्ञ तथा तप के भोकता भगवान्‌ की भदित या पूणा की जा राकती 
है । वास्तव में गीता के अनुगार कत्तंप्य-्तथा ईश्वरापर्ण-बुद्धि से किया हुआा 
कर्म ही राच्चा भज्ञ है । 


गीता की भवित 


गीता में झत्यन्त महत्व का दात्द' भ्रक्षिता है | परततु भवित शब्द का जो 

चल्ित आर्य के, गीता की भविता उससे नितररां भिन्न है । गीता के अनुरार 
लिवय-प्रयह्त को खाने बाते, सूभप्त प्रेर्णातं के फेक, समस्त व्यण्टियों के 
प्राज-छय, गज तथा तप के उनशोषता अथर्ति शार्थथय के संपबद, समध्टिप्छ्य 
अजतत्व के साथ सामश्जध्य वो जिए (जिसको सांप्रदायिक परिभाषा में सर्व- 
लोक-ाहिसत र भगवाय की प्रीत्यर्थ' इन शब्दों गें कहा जा सकता है ) कर्म करना 
ही सज्जी भवित है । 

थत्तः प्रवुसिशू तातां बेन सर्वधिदं ततभु । 

स्वकर्भणा तमस्थव्य सिद्धि बिन्दति सावजबः ॥ (मीता १८।४६) 


इसके शमृरार गनुष्य-जीयस की राफजता का रहस्य कर्म द्वारा ईइवर-गर्क्ति 
(अर्थात्‌ व्यप्टि श्रीर संमप्टि के सामण्जस्य ) में है । कह ठीक भी है, वयोकि 
व्यबित के कर्तज्य की इतिशी समप्ठि दे! साथ उसके सामण्जस्य में ही है । इस 
प्रकार भक्तियाद कर्तव्यवृद्धि या आद्शवाद की ही पराकाप्ठा है । यह भव्तिवाद 
कर्तव्यवुद्धि की भावना में नवीन मधुरस्स का संचार करता है । इसमें देस्य, 
शालस्थ, प्रभाव या अगर्मण्यता के लिए स्थान घहीं है। न यह पुर्ष को, प्रकृति के 
विषत्ष, स्‍्वीतुल्य आयरण करना सिद्धाता है, ने अत्याचारी के झत्याजार को सहता । 
वज्ञादति कोशाणि मृद्ति कुछुमादपि, के अनुसार इसमें  चज्ता और शौयें.. 
का अनोखा सामब्जस्प हैं । गीता के भक्तिवाद फी दृष्टि से स्व-कत्तप्य-याजन में 


शे०्ए भारतीय संस्कृति का विकास 


सर्वस्व की बलि देते वाले महाराणा प्रताप या गुर गोविस्दर्सिह वेरी ही भवत 
है, जैसे गोस्वामी तुलसीदास था भवक्‍त शुरदास । 
गीता का भक्त आशा और आत्मविश्वास की प्रतिमूर्ति होता है । वह 
बड़े-बड़े संकठों से भी न घबड़ा कर उसका स्वागत करता है | उसकी भानशिक 
अवस्था का सुन्दर वर्णन गीता इस प्रकार करती है -- 
5 बदृब्छावा चोषपज् स्वर्गहारभपावृतस ॥ 
| घुखिनः क्षनिवाद पार्थ लमस्ते युद्धशीदृशण्‌ ॥ (२१३२) 
सुख:बुले लगे कत्वा जाभाजाणी अयाजपों ॥ 
। ततो पुश्ञाय युष्यस्थ नैव॑ पापन्षबाष्स्थसि ॥ (२१०) 


कल हूँ गीता की प्रक्रिया के झनुसार, यज्ञ तप शादि की तरह, भवित 
के भी सात्विक, राजग और तामस, ये तीन भेद किये जा सबते हैं । हमारी 
समझ में यह भेद निम्नलिखित प्रकार से दर्शाया जा सकता है-- 
घोष््तरात्मा जगतुसाक्षी सृष्दधानमिदंधदृभुतभ्‌ ॥ 
बाल्याणबुद्धथा जीवानां तताक्षादाय केवलम ॥१॥॥ 
फर्तव्यमिति पश्कर्म फियते वियतत्मणि: ॥ 
सिद्दयसिद्वयों: स्ेभ त्वा भवितः सा सास्विकी घता ॥२॥ 
धमाप्रसाव: सौम्यत्य सधुत्याह: ध्वफर्मसु । 
श्रेषोष्भ्युदयसिद्धिशव तस्या: प्रजमिहीउ्यते ॥३॥ 
शत्कारमानपुजार्थ प्रतागें सवाल जगत । 
जीविकासाधनार्थ वा प्रेयोभागपशयणे: ॥४॥ 
लोफेशस्थ प्रसावा्थमेवभुद्धोष्य धर्बतः ॥ 
कियते यः समारण्यों भषितः सा राजसी भत्ता ॥४५॥ 
बश्थों वर्षोषभिभालदच समुद्गेगः स्वकर्मसू । 
चित्तवमञ्चलता चैज तस्था; फलमिहोच्यते ॥॥६॥॥ 
सपुत्युद्य स्वर कर्म सदालस्थपरायणः । 
फर्मेग्पकर्म पदयप्ि'रकर्भणि थे कर्ण यत्‌ ॥७॥ 
नाभतः संकीतेगेगेय न तु फर्मसमाश्रयात्‌' । 
पूज्यते भगवाघित्यं भवितः सा तामसी मत्षा ॥दाा 
. निरद्यता मिरत्साहा हौमसस्थपराक्रमाः । 
अनार्मजुष्टभार्गस्था जायन्ते तो सम्ाश्चिता: ॥९॥॥ 


( रश्मिमाला ६५११-६४ ) 


भगनदगीया का एक अपाध्यवायिक अध्ययन ३०३ 


श्र्थातू, जगत्‌ के साक्षिभूत जिस ग्रन्तरात्मा भगवान्‌ ने यह अद्भुत सृष्टि 
जीवों के कल्याणार्थ की है, फेवल उनकी प्रसन्नता के लिए, सिद्धि तथा भ्रसिद्धि 
को बराबर शमशने वाले, संयतात्मा मनुष्य कर्तब्य-बुद्धि से जो काम करते है 
बही सात्ततिकी भवित है । उस भक्ति से मच की प्रसन्नता, सौम्यता, अपने कर्मों 
में उत्साह भौर तिःश्रेयत तथा शाध्युदय की सिद्धि, ये प्राप्त होते हैं । 

केवल स्वार्थन्तत्पर लोगों द्वारा, ईश्वर की प्रशन्मता के लिए ही यह काम 
किया जा रहा है! प्रत्यक्षत: ऐसी सर्वत्र घोषणा करके, अपने सत्कार मान और 
५ पूजा के लिए या जीविका-ग्प्ति के लिए, जगत्‌ को धोखा वेकर, जो कार्य किया 
जाता है, वह राजसी भर्वित कहलाती है । इस भवित से मनुप्य में केवल वम्भ, 
दर्ष, अभिमान, अ्रपतरे कार्यों में अ्रशान्ति तथा चित्तचड्चलता, इनकी ही वृद्धि 
होती है । 

कर्म को झकर्म शोर भ्रकर्म को कर्म समझने वाले आनसी नोगों द्वारा, अपने कत्तंव्य 
की उपेशा करके, केवल नाम के संकरीतेन से, न कि निःस्वार्थ कर्म द्वारा, भगवान्‌ 
की पूजा करना तामसी भवित है । ऐसी भवित करने वाले, उद्यम, उत्साह तथा 
तेज और पराक्रम से विहीन हो कर, अ्रनार्यसेवित मार्ग का भ्रवलम्बन करते हैं । 


आह्यपरीक्षण था श्रन्तस्बेक्षण 


ऊपर हमने कहा है कि गीता किसी संप्रदाय-विशेष की पुस्तक नहीं है, न वह 
किसी कर्मकाण्ड-विशेष का प्रतिपादव करती है । वह तो गनुष्यमात्र के सामने, 
चाहे वह किसी संप्रदाय या धर्म का अनुयायी हो, कर्म करने का उच्चतम आदर्श 
रखती है | साथ ही वह बगालाती है कि प्रत्यक कर्म, को उरकी भावात्मिका 
भित्ति की दृष्टि से देखना चाहिए; क्योंकि प्रत्येक धार्मिक था नेतिक कर्म का 
, महत्व छगारे भावों पर निभेर है। शाव-पंशुद्धि को गीता ने मानस-तपों में 
गिनाया है । इसने लिए आत्म-परीक्षण या अच्तरवेक्षण की अव्यन्त आवश्यकता 
है । यह भअन्तरवेक्षण गीता की शिक्षा का एक बडा बेशिण्ट्य है । 

यह झर्तरवेशण प्रकृतिसिद्ध सत्त्व, रजसू, तमसू, इन तीव गणों के झाधार 
परः ही किग्रा जा सकता है । स्थूल रूप से कहा जा सकता है कि श्रविवेक, 
मोहू, जडता, आलस्य तथा प्रमाद ये तमोगुण के लक्षण हैं। परापरागत अच्य- 
छढ़ियों तथा विर-प्रढढ् अपनी ही वासनाञ्रीं की दासता रजोगुण का कक्षण है; 
' और अपने प्रत्येक कार्य के परीक्षण में. सजग रहना, अमृढ रहना, श्र. प्रभाद तथा 
वासनाओं से ग्रस्पृषत, शुद्ध बौद्धिक दृष्टि को स्थिर रखना सत्वगुण की पहचान ' 
' है । गौता ने स्वयं, उदाहरण के रूप में, श्रद्धा, यज्ञ, तप, दान आदि का सार्तिविंक, ... 


च्‌क्४ भारतीय संस्वृति का विकास 


राजस, तामस भेद से त्रैनिष्य विखाया है. । इसी कसौटी हारा हम गगने” 
प्रत्येक कर्म का परीक्षण कार सकते हैं । 

शन्धेनेघ पौयमाबा घथात्था: के अवुसार शब्ब रझढियों के प्रभाव में बहती 
हुई भारतीय जबता को आज प्राय: प्रत्येक दिशा में इस अनच्तरवेक्षण की कितनी 
आवश्यकता है, यह कहने की बात नहीं है. । हमारे दाम, यश, तप तथा धर्म के 
साम १९ किये जाने वाले अ्रन्य कार्य भी, सात्विक रूप से गिश्वार, प्राय: शिवराज, 
मान, वम्भ तथा अ्विवेक की वस्तु हो गये हूँ । गीता की शिक्षा का पहला प्रभाव 
हम पर यह होना चाहिए कि हम अन्तरवेक्षण द्वारा अपने कारों की तथा। 
अपनी रूढ़ियों की गीता की कसौटी पर परीक्षा करता शीशे । इसी आत्य- 
परीक्षण के लिए गीता में प्रायः अमोह' दछाब्द का प्रयोग किया है । गीचा 
का कहना है : 

गच्छल्यमूढा: पदशव्यथं ततू। (१५॥४) 

कछोपलिबंद ने इसी बात को अपगे सुन्दर ऋब्दों में कहा है: 

काश्चिदीरः शत्यवात्मावमेक्षयाबुसयक्षुर्घुतत्वम्ल्छित्‌ । 

अर्थात्‌, कोई वीर-बीर पुरुष ही, आत्मकत्याण को चाहता हुआ, ग्रात्मपरीक्षण 
की ओर झुकता है । 
गीता का आशावाद 

भारतीय आर्य-धर्म की एक मुख्य विशेषता उराका झ्ाशावाद है । हमारा 
आचीच साहित्य, घिशेप कर बैदिदा गाहित्य, श्राशाबाद के ओजपूर्ण घाबीं मे 
ग्रोत-ग्रीत है । जैरो- 

शोजीएप्योजों सथि घेहि । 

(>त्परमात्मच्‌ आप श्रोज:स्वरूप हैं. मुझे भी ओोजस्थी बसाइए) । 

अवीयाः स्थाप्त शरद: शतस्‌ । 

(>-हम जीवन में कभी दीनता को धारण व करे )। 

भदेश शतहिमा: घुबीराः । 

(हम वीर सच्तानों से घृवत होकर जीवगभश प्रशज्ता थे रहे) । 

कूर्षी व ऊष्वीन्चरय ए जौदते 

(ल|्भगवन्‌ ! आपके झनुग्रह से हम उच्नत जीवन के लिए झांदा सचेप्द रहें) 

हमारी जाति के इस आशावाद का झावार जहाँ एक औोर आत्मविश्वास था, 
यहाँ दूसरी और जगन्नियन्ता भगवान की सृष्ठि में, अत्यन्त व्यापक पर्थों में, 
पत्य का साआ्राज्य हैं, इस पिद्मात् में था। अततों गा सत्र शमथा (>वभगवन ! 
मुझे असत्य से सत्य की श्रोर ले चलिए ), “हत्पेल लध्यस्तवरता होते आत्म 


' अरगवद्गीता का एक शअतास्यदायिक अ्रध्यणत ३०४ 


है। न्‍्त्संत्याचरण द्वारा ही मतुष्य अपनों सच्चे स्वरूप को पहचान सकता है), 
/ “सत्ये सर्व प्रतिष्ठितम्‌/ (>>सारा विश्व सत्य में ही प्रतिष्ठित है), इन श्ृत्ियों से 
; हमारे पूर्व-पुरुषों की गम्भीर तथा व्यापक संत्य-भावता स्पष्ट है । 

| गीता में भी यही गहान्‌ आदर्श श्ोत-प्रोत है | गीता जहाँ एक शोर उद्ध- 
| रेवात्मवात्मानं सात्मावभवसादयत्‌” (६।५) (प्र्थात्‌ू, अपनी उन्नति अपने भरोसे 
। पर करो और आात्मग्लानि से भ्रपते को बचाओ) की शिक्षा देती है, वहाँ दूसरी 
४ ओर भगवान्‌ कृष्ण के प्यार-भरे शब्दों में विश्वास' दिलाती 

कोन्तेय ! अतिणानीहि न में भक्त: प्रणदयति । (९।३१) 

चहि कल्याणकृत्कश्चिद्‌ दुर्गति तात ! गच्छति । (६।४०) 
नेहाभिक्रमनाशो5स्ति प्रत्यवायों न विद्यते । (२।४०) 


| अ्रथति, हे प्रिय श्र्जुत ! इसका विश्वास रखो कि कर्तव्य-बुद्धि से कर्म करने 
| बाला, कल्याणमार्ग का पथिक कृभी दुर्गति को प्राप्त नहीं हो सकता ता । कोई भी 
सलायत्ग तिप्फल रहे. एसा नहीं हो गफझ़ता । 
यह' कल्याण-भावना भोगश्वर्यप्रसक्‍्त, इच्द्रिमलोलूप, या समयानुकूल अपना काम 
, “निकालने वाजे आादर्शह्वीन व्यवितयों की वस्तु नहीं है । इसके स्वेशप को तो वही 
समझ सकता है, जिसका यह विश्वास हैं कि उसका सत्य बोलवा, संयत जीवस 
व्यतीत करना, आपत्तियों के श्राने पर भी अपने कर्तव्य से भू हू ने मोइता उसके स्वभाव, 
उसके व्यक्तित्व के अंतस्तम स्वरूप की आवश्यकता है । जैसे एक फूल का सौ- 
न्दर्य और सुगत्थ किसी बाह्य कारण से ने होकर उसके स्वृछप का अ्रंग है| 
ऐसे ही एफ कल्याणमार्ग के प्रिक का निरपेक्ष या श्रनासक्त हो कर कत्ब्यपालज 
करता उसके स्वरूप का अंग है; उसके जीवन का सार्थक, जीवन की पृर्णांगता 
" ही इसमें है । गीता इसी को सात्विकी श्रद्धा कहती है । गीता की भक्ति 
और निष्काम कर्म के मूल में यही आशामय, श्रद्धामय कल्याण-भावना 
मिहित है । 
ग्राशावाद-गलक गीता की यह कल्याणभावता, और “बज्ूड तन्न श्रा सुब/ 
(लभगवन्‌ ! जो भव्र या कत्याण हैं, उसकी हमें प्राप्ति कराइए, ), “ भह् जीवतती 
जरणामशौमहि” ( <+भद्त था कल्याणमार्ग पर चलते हुए हम अपना जीवन व्यतीत करें), 
गज्न्र कर्णेनि। खुणयाम वेया भा पश्येसाक्षमियेजत्राः (ज्ल्हमस भद्र की सुने 
और भद्र को ही देखें) इत्यादि अनेकानेक मन्‍्त्रों में वरणित वेदिक मद्र-भावना, 
दोनों एक ही है । दोनों के मूल में आशावाद है, और दोनों का लक्ष्य मनुष्य को 
सतत कर्तव्यशील बनाना' हैं । ढ 
० 
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ऊपर हमने रांक्षेप में गीता के वर्मा, यज्ञ, भषित' शादि के विगन में कुछ 
गोधिक सिद्धान्तों को असास्मद्यम्रिक दृष्टि से दिखाने का यत्व किया है । गीता 
के वास्तविक स्वरूप और महान्‌ उपयोग को समझने में इससे शकश्य राहायता 
मिलेगी, ऐसी हमे आशा है । 

मिःसन्देह्ठ गीता की महिमा अनन्त है । वहु हमारी जाति का एक प्रनर्ण' 
समुज्ज्वल' रत्त है । आवश्यकता इस बात की है कि हम उसके महत्त्व श्रौर 
उपयोग को ठीक-ठीवा रामओें शरीर उसके हारा जनता में तन्द्र', वलान्ति, दैन्‍्य, 
विराशा, आलरय, प्रमाद, वम्भ और पाखण्ड को हटा कर, उनके स्थान में स्फ्‌ ति, 
उत्माह, आशा, आत्म-सम्मान, कर्तव्यप्रायणता श्रीर संत्यनिष्ठा' की स्थापता द्वारा 
नव-जीवन का संवार करें । 

गीता हमारी है। छगका हमको गर्व है । पर साथ ही उसका शार्वदेशिवा 
शौर शार्वफालिक महत्त्व भी है । समस्त गासव-शगाज के कल्याण का रहुरय 
उर्में मिष्टित है । कर्तव्य-बुद्धि बी शावता में मध्र रस का संचार करने वाला, 
गीता का भवितवाद तथा पआात्म-परीक्षण ही संसार के सम्तप्त तथा उद्विग्न भानव- 
पमाज को श्ञांति प्रदान कर सकता है । हमारा कर्तव्य है कि हम गीता के) 
जीवन-प्रद उपदेश और सन्देश को, उदाहरण द्वार, देश के कोने-कोगे में पहुँलाएं, 
शरीर इस प्रकार वह दिन शीघ्र शारख, जब कि प्रबुज्ष भारत गायव-जाति के 
बाल्याण की भावना से उसके अनुपषस प्रकाश को रासार में फेजा सके । 


जल अनिल 


अन्‍य. 


हितीय परिशिष्ठ 
(व) 


| अभिनव भारत के भिर्भाण में झढ़ित्यूजक वर्ण-भेद एक भहरी समस्या है। 
इस लेख में इसी समस्या के एक पहुलू पर एतिह्ाारिक दुष्धि से विवेधशप फ़िया 
शया है। प्रकृत अग्य में इस विवेखन का कई बार उल्लेख हुआ है। ) 


वर्शमेद तथा जातिभेद का परस्पर सम्बन्ध 
भारतवर्ष में हिन्दू-समाज की सबसे बड़ी विश्ेपता जाति-शेद और बर्ण-जेद् 
है। एक और हिंदु-समाण सैकड़ों विभिन्न जातियों नो बंद छुशा 5, थी शयहार 
में एक दूसरे रे बहुत करके बिलकुल अरांवद्ध हें। दूसरी श्रोर प्रचीज परणारा 
के विद्वान उन सैकड़ों जातियों के चार वर्णों म॑ वर्गकिरण करने का असफल 
प्रयत्न चिरकाल से करते भाये हैं। जाति-मेंद और वर्ण-जेद का परस्पर वया 


. संबंध है, इसी का विचार हुए ऐतिहासिक दृष्ठि से इस लेख में करना चाहते 


इस' पर विचार करने से पहले यह बतला देना आवश्यक है कि वर्ण-व्यवस्था 

का विचार वैज्ञानिक श्रौर व्यावहारिक, दोतीं दृष्टियों से किया जा सकता 

। कैशनिक विश्वर तो सगस्त सभ्य जातियों पर लागू हो सकता है; क्योंकि 
वैज्ञानिक दष्दि के अनुसार तब तक कियी सभ्य जाति का काम चल हाँ 

नहीं सकता, जब तक उसमें चारो तणों हे गना्या उचित संख्या में ल गे । 
बास्तव में जो जाति जितनी' ही वम्प याद उभधत होगी, उसमें उतने ही वल्तुत+ 
जन्नत आहाण, क्षत्रिय, वैद्य और शुद्व होंगे । इस प्रकार की वास्तविक तथा 
रद ० सीन जी लप्दीननय) ०० पीतल ०० टीन ०94 ०६३०-०-३००९९) #0-०0-०-८)०% कल ०२-०० फननरु>-न० न) "यू )त०ूफरक ०० ०2०७-0५ (३०२०३- बम बल कग 
काशी गागरीग्रवारिणी गया द्वारा प्रकाशित श्री संपूर्णानद अभिनस्देश- 

ग्रन्थ! से बाछ परिवर्तन और १स्लिरयंग ये! साव उद्धत ग्रत्थ-कर्ता का बंख । 





छल्य भारतीय संस्कृति का विकास 


अ्रक्ृत्रिम वर्ण-व्यवस्था बहुत अंशों में, उदाहरणार्थ, श्राजकल' योरप के इंस्लैण्ड 
देशों में पायी जाती है । इसीलिए वे देश रूढि-मूलक वर्ण-व्यवस्थावालें 
देशों की अपेक्षा अधिक ज्ञान, बल, बन शरीर शिल्प से भरपूर हैं । जितने शानी 
(ब्राह्मण), बली (>लक्षत्रिय), धती (व्न्वेश्य) भीर शिल्पी (<-शूद्र) उन 
देशों भें हैं, उतने हमारे जैसे देशों में नहीं । 
पुराणों' में जहाँ तत्तद्‌ द्वीप के भेद से भिन्न-भिन्न चार नामों से चातुवेप्ण- 
व्यवस्था का वर्णन किया है वहाँ इसी प्रकार की वैज्ञानिक वर्ण-व्यवस्था से अभि- 


प्राय है । 
परंतु भारतवर्ष की आधूनिक वर्ण-व्यवस्था का विचार बेज्ञानिक दृष्टि के 


स्थान में व्यावहारिक दृष्टि से ही किया जा मकता है। यहाँ वणण-व्यवस्था क 
विचार यही कह देने से समाप्त नहीं हो जाता कि ज्ञान-वधान, कर्म-प्रधान और 
इच्छा-प्रधान व्यक्तियों को क्र से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, और जिनमें श्ञान, 
क्रिया, इच्छा का समुचित विकास ने हुआ हो उसको शूद्र समझना भाहिए। 
यहाँ तो बेज्ञानिक दुष्टि से सांकयये, अव्याप्ति, श्रतिष्याप्ति' श्रादि दोपों के रहने 
पर भी, रूढि या व्यवहार के अनुसार ही वर्ण-भेदः माना जा सकता है। यहाँ 
“शास्त्रद्धूढिलीयसी/ यह स्यायथ बिलकुल घट जाता है। इसी कारण से 
रूढि-मूलक बर्ण-भेद के पोषकों ने शिन्न-भिन्न वर्णों को देखते ही उनका भेड़ , 
प्रतीत हो जाए, इस उद्देश्य से भिन्न-भिन्न भ्रवस्थाओं में उन के लिए भिन्न-शिक्ष 
कृत्िस चिह्नों के रखने का विधान किया है। उदाहरणार्थ, ब्राह्मण, क्षत्रिय 
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१. उदाहरणार्थ, जम्बू-ढीप (जिसमें भारतवर्ष है) के अतिरिक्त प्लक्ष, 
शाल्मल, कुश, कौब्च, शाक भीर पुष्कर, इन छह ढीपों के वर्णन के प्रसक्ठ में 
उन सबमें, भिन्न-भिन्न नामों से, चातुर्वण्यं-व्यवरथा का वर्णन किष्फु-पुराण में 
इस प्रकार किया गया है--वर्णाइच तत्र (-प्लक्षे) जत्वारस्तानू निबीध वदामि 
ते ।। प्रार्थकाः कुररशाइचैव जिदिध्या साविभदव ते। विभक्षज्रियवेश्यारा शूद्राश्व 
मुनिसत्तम ।।.  शाल्मले ग्रे तु वर्णश्व बसचत्येते भहामूने। कपिलाइचारएणाः 
पीता; कछृष्णाइचेब पृथक पृथक ।॥। ब्राह्मणा: क्षत्रिया वेश्या: शुद्राश्तेब, . .वर्णास्‍्त- 
क्रापि (+>कुशदीपे) चत्वारों, ..दमिनः शुष्मिण: स्नेहा मस्बेहाइण गहागुने ॥। 
ब्राह्मणा: क्षत्रिया वैश्या: शूद्राइ्चान्‌ क्रोंदिता: ।, . .(क्रोअ्चद्वीपे) पफुष्कराः पुष्कला 
धब्यास्तिष्यार्याइच महामुने । ब्राह्मणा: क्षत्रिया वेश्या: शद्राश्यानुक्रमोदिता:।।. 
(शाकद्वीपे) बद्भाइव मागधारचेव भानसा सन्दगास्तथा। बजा आहयाणभूयिप्टरा 
मागधाः क्षत्रियास्तथा । वैश्यास्तु मानसास्तेषां शूद्गास्तेपां तु स्यगाः ।।. . . (पुष्का ०. 
क्वोपे) वर्णाक्षमाचारहीन धर्माचरणवर्जितम्‌ ।. ..” (विष्णुपुराण २४१६-१७; 
३००३१; इेव-बेह; ४0३; है; करी. ||. ४ ह ह 
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और बेश्य वर्ण के बह्मवारियों के लिए भिप्न-भिन्न प्रकार के दंड, गेखला। 
५ ग्रादि का विधान भमुस्मृति आदि में किया गया है ।* 
इतनी उपक्रमणिका के पदचात्‌ अब हमें यह विचार करना चाहिए कि 
भारतीय शाधुनिक वर्ण-भेद ओर जाति-भेद में परस्पर बया संबन्ध है। इस 
संबंध के विषय में कई मत हो सकते हैं । प्रथम तो उन लोगों का भत है, जो 
चिरकाल से भारतवर्ष में वैज्ञानिक वर्ण-व्यवस्था' को झढि-मूलक वर्ण-ब्यवस्था का 
रूप देने का प्रयत्व करते रहे हूं। उनका मत है कि सृष्टि के प्रारंभ से ही' 
चोरों वर्णों की उत्पत्ति ब्रह्मा' के मुख आदि अंगों से पृथक्‌ पृथक्‌ हुईं। 
ने विज्येषोौषश्ति वर्णानां सर्व ब्राह्मसिद जगत । 
ब्रहमणा पुर्वसृष्ट हि कर्मेंणा बर्णतां गतम्‌ ॥॥ 
( महाभारत । शास्तिपर्य १८८१० ) 
तथा. (इतयुगे ), . वर्णाश्षनवव्यवस्थाइच न तदासन्न संकरः । 
ह ( वायु पुराण ८६० ) 
इरा प्रकार के अवकानेक स्पष्ठ बचनों के प्राचीन प्रामाणिक प्न्धों में पाये जाने 
पर भी, वे लोग ह 
न बाह्मणीषस्य मुखभासीदू थाहू राजन्यः कृतः । 
अरू तदस्य यहेशयः पद्धथार शूद्रों श्रजायत ।॥। 
। ( यजुर्वेद ३१।११ ) 
जरें बचनों का उपर्युक्त, श्र्थ ही करते हें। 
एस मत की. प्रत्यक्ष दुर्बलता तथा अनेतिहासिकता के विषय में यहाँ कुछ 
न बाहकर, हम उसके केबल इस अभिप्राय को लेकर ही विचार करेंगे कि 
#पह ००२) ०ए)०० (००० ६००००२३०५ "(नए ०००4ी०००५0०-०--०-०००-००-००२००५०००१२--०-२००००%०७७---७-०-५७ ०५)०००)००००३:००५शन०4ी२००)०4३०००१कैन 
! * १. उदाहरणार्थ, अनुस्णृति में विभिन्न वर्णों के ब्रह्मतारियों के! लिए भिन्न- 
भिन्न चर्म, मेखजा श्रादि का विधान, इस प्रकार किया गया है--काप्णरौर- 
वबास्तातनि चर्माणि ब्रह्मणरि्ण:। वसीरत्नानुपृ्येण श्ाणक्षौमादिकाति वे ॥। 
मीड्जी तिवृत्समा इलकंणा कार्या विभस्य मेखला। क्षत्रियस्थ तु मभीर्बी ज्या 
बश्यस्थ, शणतान्तवी ।।, . .कार्पासमुपवीत स्थाद्विप्रस्योध्वेंवृतणी'॑ तिवृत्‌ । शणसूच्रम- 
य॑ राजी वैदयध्याविकसौजिकम ॥। ब्राह्मणों बैल्वपालाशी क्षत्रियों वाट्खाविसी। 
पैलबोदुम्बरी वेश्यों वण्डानहुन्ति' घर्मतः ॥!. मतु०, शो४१-४२, ४४-४५) .. 
पदि । इस प्रकार की पृथवतत्र की प्रत॒तति प्रास्म्य में मे होकर ऋगणः बढ़ती 
४ यह प्राचीन तथा नवीत धुद्य-पु्तों के दाल-कमिक अब्यवद ये दाप्ट ही जाला... 
हैं। भेद-भाव की इस प्रवृत्ति के इफिद्ास पर टृम्त फिर कभी त्रिचार करेंगे। 
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सपर्धूतत चारों भेद सूप्टि के भारंभ से ही हैं। इसे भंत के भाग होथे पर मं 
प्रशव उठता है कि ऐसी दशा में आजकल की अवेकायेक जातियाँ बहोँ से था 
गयीं ? इसका उत्तर उब्त मंतवादियों को तरफ़ से यही दिया जाता है कि 
इंग जातियों में से कुछ तो उरुवत वर्णों की ही शिक्न-भिन्न शास्ताएं हैं, भर 
कुछ की उत्पत्ति चारों वर्गों के परस्पर संकर से हुई है। भनुस्थुति' आदि 
भ्रंथों में इसी प्रकार से शनेबा (पागत, कृत, चर्मकार शादि) जातियों की उर्गात 
बतलायी गयी हैं। दूसरे शब्दों में, इस मत का अनुसार रूह बर्ण-व्यवस्था पहले 
से है, और जातियों का भेद उराफ बाद का है। इसीलिए इस' मत वो अनृश। 
जाएि-मेद का वर्ण-भेद से घरन्निप्ठ भौलिक संबंध है। इस गत के श्राधार पर 
वर्णों को भी जाति-शेद मानकर जातियों को अवांत्र जातियाँ कहा जाता है । 

पूसरा मत आजकल के अनेक गुधारकों का है। मे कहते हूँ, प्राचीन रामय 
में अ्रनेकानेफ जातियाँ नहीं थीं। गुण-कर्मानुग्गार उप्धुकत बलानिक प्रथ॑ में 
क्षेबालः चार वर्ण थे। उसके पश्चात्‌ ग्राथिवा, सामाजिक तथा रथानीय शादि 
अनेक कारणों से अनेकानेका जातियाँ हो गयीं । सकिशण कहुलान बाली जातियों 
के विषय में उनका क्या भत हैं, यह हम ठोक-ठीक नहीं कह राकते । वांदावितु 
ये लोग संकरण जातियाँ नहीं मानते । 

कई विशेष अंशों में सबत सर्तों से रामागता रखने पर शी, सामान्य झप) 
से हमारा विचार उनसे भिन्न हैं। हमारे विचार में अ्मेकानेक बतंमान जातियों 
का वर्ण-भेद से कोई मौलिवा रांबंध नहीं है। जाति-भेद का कारण वर्ण-पंकरता 
बहुत ही कम हैं। वास्तविक कारण आथिक और शागाणिक तथा भ्ुष्य-जाति- 
विज्ञात श्रादि से संबंध रखनेबाले हैँ। बहुत श्रंशों में अ्रनेक जातियाँ बर्ण-विभाभ 
से पूर्व की भी हो सकती हैं। इसलिए जातियों को वर्णों का चि8ह्रात था परि- 
बत्तित झप ने मागकर यही कहना टीक होगा कि अनेक शिक्षशिनज्ञ कारणों शे 
स्वतंत्रतया सिद्ध और कई अंशों में बर्ण-व्यवस्था से पूर्बर्ती जातियों पर बाहरी 
बां-व्यवस्था का आरीप करने का प्रयत्त चिरवाल से बराबर किया गगा है। 

सम्यता फे इतिहास में एक शामय ऐसा आता है, जब अनेक कारणी ये 
अनेक बिशदरियाँ था जातियाँ घन जाती हैं। अनदा कारणों में के एक कारण 
झाभिक होता है। सम्यता की सस अवस्था में, जब कि भनुष्यों की भ्रावश्यकताएँ 
बहुत अ्रधिक व होकर नियत होती है, साथ ही दूर बेशों के साथ भगनागमन' भी' 
कम हीता है, भिण-भिन्न पैशों के अधृस्तर धित-मिन्न भनुष्यन्यमद|य श्रपता पृथक्‌ 
सभाज बना लेते हैं। उनको इसमें सहुलियत होती है कि झापरा में ही विवाहादि 


जपीनम्द)७०(»पण्पएल+ एन 0+ पानलफिमलप>न्दी+०दा-०पफन _एनानर2>ता0+ ०५2५० ९0-०+२०० बीत > दी बल +नी- >फक-- न वप्रण ज ९). जूता पीना हि 
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संबंध करें। उदाहरणार्थ, एक कुम्हार के लड़के को कुम्हार ही की लड़की रो 
# शीदी करने में वड़ी सुविधा होती है। बह अपने वाल्यकाल में ही अपने पेसों 
में निपुण हो जाती है, और पति के घर आते ही उसको उसके काम में सहायता 
देने लगती हैं। यही दशा चर्गकार आदि दूसरे पेशों के वोगों वी है। जातियां 
का एक कारण बंण-मूलक भी हो सवता हे। थह सपप्ट हैँ कि इस प्रकार की 
जातियों का रूढि-मूलक वर्ष-भंद से कोई मौलिक संबंध नहीं है । 
जाति-गेद का कारण वर्ण-रांकर्य बहुत कंग हैं, शसका एक पगाण यजुवेध 
"(माध्यंदित-संहिता, अ्रध्याय ३०) से मिलता है । इसने सूत, स्वकार, मागथ, 
चर्मकार, चांडाल आदि अनेक ऐसी जातियों का उल्लेख है, जो मनुस्मृत्ति झ्रादि 
फे अनुसार बर्णयंकरता से ही उत्पन्न हुई हैं। भसृस्तृत्ति आदि के इस कथन को 
माननेवाल लोगों से' पूछता चाहिए कि जब बेद, वर्णो की तरह, सृष्टि के प्रारंभ में 
ही उत्तन्न हुए, तो उसी समय ये वर्ण-सांकर्य से उत्पन्न जातियोाँ कहाँ से श्रा गयीं ? 
गहाभाष्य, अ्रप्टाध्यायी आदि से भी सनुरमृति आदि प्रंथों के बर्णसंकरमृलक 
सिद्धांत का विरोध प्रतीत होता है। उदाहरणार्थ, मतुस्मृति (झध्याय १०) 
आदि के अनुसार ग्रास्वष्ठय, और मागव संकर-मूलक जातियां हैं; परंतु पाणिनीय- 
शूपष्टाध्यायी (देखिए अध्याय ४, पाव १, सूच १६८-१७१) तथा सहाभाष्य के 
'डनुरार ये क्षत्रियों की विशेष जातियाँ थीं। 
इस विरोध का कारण हमें निम्नलिखित प्रतीत होता है । 
प्रारंभ में ब्राह्मण, क्षत्रिय श्रादि बर्णवाची शब्द योगिक समझें जाते थे | 
इसी कारण गआार्यावर्त के अंदर तथा आसपाम रहनेवाली अनेक श्ार्य तवा अनाये 
जातियों को उनके कर्म के अनुसार आय लोग ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि शब्दों से 
पुकारते थे। पीछे से जब ये शब्द श्रायबितं में झुढार्थक हो गये, तब उन आर्य 
था अनाये जातियों को जिनमें आर्थावर्तीय आय॑-संस्कृति ठीक छूप में नहीं पायी 
5 जाती थी, यहाँ के शास्त्री लोग संकरण या शुद्र कहने लगे । यही कारण है 
कि जहाँ एक ओर अष्टाध्याथी (देखिए वाशिका ४१ १६८-१७८) ग्रादि के 
अ्रनुसार पौण्ड़ू, कंयोज, चौल, केरल, शक गआ्रादि आर्य या अनार जातियां क्षत्रिय कही 
गयी हूँ, वहाँ वूसरी झोर मनुस्टुति श्रादि के धनुसार वे या ती वृुपल' वही गयी 
है या प्ंकरण बतलायी गयी हैं। चीनी श्रादि अवार्य जातियों के विषम में 
जद) 8०॥४०+न किट व-3० ०-०० ३७००-१३०७ (टकमन)० ००3० नर ० (]००० ०३३०० रन 0२-०० ०० ५१९४० «री नकद ०९)०-५५)---रीलन- दी ० नी-न०ूडन >तीन्‍न-रीन नम» 43-७५. 
ही देखिए---शनकौस्तु क्रियालीपादिमा: क्षत्रियजातय: । वृपतत्व गतोा लौके 
हाणादर्शनेन च॑। पौण्डुकाश्चौड़द्रविड्ा: काम्बोजा यवता: शकाः: ।॥ पारदः 
पह्चवाश्वीना:. किराता दरदां: खजशा: ।॥। (सनु० १०४३-४४) . ' | 
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भनुस्मुलि का यह कहता कि थे “शनक्षेस्तु क्रियालोपाद्‌, ,.अाहाणादर्शनेन थ, अर्थात 
पववर्ती झार्य-संस्कृति के छोड़ देने से शूद्रता को प्राप्त हो गयी हैँ, केबल उपहा- 
सास्पद है। 


ऊपर के उदाहरणों से प्रवीत हीता है कि सूप्टि के आरंभ से ही चार पुृथक- 
पृथक रूढिपरक वर्णों की स्थिति के सिद्धान्त को मानवेवालों ने जब श्रवेकानेकी 
जावियाँ देखीं, विशेष कर भारतवर्प के उन प्रान्तों में जहाँ हूढिपरक वर्ण-व्यवस्था 
प्रचलित नहीं हुई थी, तब उनको रांकर-मूलक कहता प्रारंभ कर दिया। वाश्तव में 
उनका वर्ण-भेद-व्यवस्था से कोई संबंध उस समय तक नहीं होने पाया था, श्र वें” 
प्रायेण स्वतंत्रतेया सिद्ध जातियाँ थीं । 

जाति-भेद और वर्ण-भेद के संबंध को रामज्ावें के लिए हम 'शूद्ों' का 
उदाहरण ले सकते हैं। शुद्र कहजाने वाले लोगों के लिए जाति-भेद तो वास्त- 
विक है। वे शुद्र है, इसको न तो वे कहते हैं, न जानते ही हैं। 'शूद्र' शब्द 
उनकी बोली या भाषा में है ही नहीं । वास्तव में देखा जाए, तो यही कहना 
होगा कि शद्रा शब्द शास्त्री लोगों ने उतके ऊपर उसी तरह लाद दिया है, जैसे 
पजेटिव' शब्द का रामारोप हमारे ऊपर विदेशी लोग करने लगे थे । 

हिंदू-सभाज में इस सगय भी अनेकानेक ऐसी जातियाँ हूँ, जिनके चियय में | 
एकमत से यहू नहीं कहा जा सवाता कि उसका किस वर्ण से संबंध है। इससे 
भी यह स्पष्ट है कि वर्ण-मेद जाति-भेद से वस्तुतः असंबद्ध है, और वाई अंशों में 
उसके बाद का भी हो सकता है । 

झूढि-मूलक वर्ण-व्यवस्था के पस्‍क्षपाती यह देखकर प्राय: बुरा मानते हैं कि 
अनेक जातियाँ किसी ऋषि आदि की अपने आदि-पृरप के रूप में कल्पना करके 
अपने को तत्तहर्ण का कहना चाहती है । यह प्रवृत्ति आजकल कुछ अधिक 
देखी. जा रही है, यद्यपि भारतवर्ष के इतिहाश में यह बिलकुल गई नहीं है । 
हमारे सिद्धान्त से तो झूढि की दृष्टि से किसी अनिश्चित-बर्ण जाति के लोगों 
का शिक्ष-भिन्न वरणों में घुसे का प्रयत्त बिलकुल व्यर्थ है। इससे उनमें श्रात्म- 
सम्भाव की मात्रा की कमी और रूढि के प्रति दास्य-बुद्धि ही' प्रकथ्ति होती है । 

वर्ण-मेद और जाति-भेद्द के परस्पर संबंध के विषय में प्रप्रागव विधार 
ही. उक्त प्रथत्व का प्रेरक होता है। इस संबंध का यदि वास्तविक स्वरूप 
और इतिहास लिया जाय, तब तो थही कहना ठीक होगा कि उन लोगों का रूढि 
मूलक बर्णव्यवस्था से भ्रभी तक कोई संबंध नहीं हुआ। है । परंतु सामाजिक वातावरण « 
में फैलें हुए विचार उत्को विवश करते हूँ। जो दक्षा श्राज है, बही प्राचीन 
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शिमय में रही होगी। अनेक भारतीय जातियाँ, जिनका रूढ वर्ण-भेद से कोई 
संबंध नहीं था, वर्ण-मेद को मानने बाजी तथा राजनीतिक आदि कारणों से अपने 
से प्रबल जातियों की देखा-देखी अपन को भी उस्त-उस वर्ण का कहने लगती 
होंगी । मुसलगातों में वर्ण-भेद के लगभग समानार्थक शेख, पठान, श्ौर 
सेयद' शब्दों की भी यही गति रही है। हिन्दुश्ों की अनेक जातियाँ धर्मपरिव्तंन 
के बाद अपने को इन्हीं नामों से कहने लगी हैं । 
जाति-मेद और वर्णभेद के इतिहास का वास्तव में परस्पर कोई मौलिक 
“संबंध नहीं है। बहुत अंशों में जातियाँ, किसी न किसी रूप में, वर्ण-भेद से 
पूर्व भी रही होंगी। हाँ, प्राचीन समय में वे आजकल के समाव पक्की तौर पर 
एक-दूसरे से बिलकुल असम्बद्ध न रही होंगी। वैदिक पञ्चजना:' शब्द का 
श्र्थ विद्वानू यह समझते हैँ कि उस समय श्रार्यों में मुख्य पाँच कुल या जातियाँ 
थीं। इसी प्रकार स्काटलेण्ड श्रादि दूसरे देशों में भी प्राचीन समय में लोगों 
में अनेकानेक गण होते थे। जाति-भेद का एक बड़ा अच्छा उदाहरण अमेरिका 
के संयुकतराज्य से मिलता है। वहाँ योरप के भिन्न-भिन्न देशों के लोग जाकर 
बसे हैँं। उनके इंटेलियन, रशियन, जर्मन आदि गण बन गये हूँ, यद्यपि वे ऐसे 
परस्पर असंबद्ध नहीं हैं, जैसी आजकल की भारतवर्ष की बिरादरियाँ। 


सामान्य रीति से यहु कहा जा सकता है फि बहुत झंश्ों में जाति-भेद 
प्रौर वर्ण-भेद का इतिहास पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। ये दो स्वतंत्र घाराएँ हं। 
जाति-भेद की धारा को यदि ऐतिहासिक कहा जाए, तो वर्ण-मेव की धारा 
को रूढ़ था सांकेतिक कह सकते हैं। प्रथम का कारण थदि ऐतिहासिक 
या बस्तुगत है; तो हूसरी का काल्पनिक या केवल विचार-मुलक । 


न 


उपर्युक्त सिद्धान्त की दृष्टि से यही कहता होगा कि सामान्य रूप से 
पूर्व-सिद्ध चार वर्णों से विज्ञत या परिवर्तित होकर ये श्राजकल की श्रनेकानेक 
जातियाँ नहीं बनी हैं, किन्तु इराके विपरीत अनेक अन्य कारणों से स्वतन्त्रतथा 
सिद्ध अनेक जातियों को ही पहले आर्यभाषा के ब्राह्मण, क्षत्रिय, येश्य, शूद्र 
इत चार. शब्दों द्वारा, बहुत-कुछ इनके यौगिक श्रर्थों में, चार विभागों में बाँटा 
गया । पीछे से थे झब्द रूढि-परक होकर प्रयुवत होने लगे। इसका काल 
वह ज्ञात होता है, जब कि श्रार्य लोग पंजाब से भागे बढ़कर भध्यदेश में बस 
चके थे। पप्ती काल में पहले योगिक और पीछे से रझूढि-मुलक वर्ण-व्यवस्था का 
: प्रचार हुआ | झढ़िमूलक वर्ण-व्यवस्था के स्थिर हो जाने पर यह भाता जाने 
'लगा कि सृष्टि के प्रारंभ से ही चारों वर्ण. एक-दूसरे से पृथक्‌ हैं। उस समय 
के पीछे जब शर्य' पंडितों ने दूसरी झतार्य या भार्य होते हुए भी कुछ वर्ण-व्यवस्था 
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को ना माननेवाली जातियों को देखा, तब विवशतया उन्हें शंकर के सिद्धान्त की.” 
कल्पता करनी पड़ी । तब भी आयी के प्रमाव ओर भारतवर्ष में विस्तार के 
बढ़ने के साथ-साथ वे जातियाँ अपने को तत्तद्‌ बर्ण के रथ संबद्ध करने का 
प्रयत्त करती रहीं। शभनेक जातियों में अपने-अपने वर्ण के विपय में जो विवाद 
पाया जाता है, वह बहुत करके इसी प्रयत्त का लक्षण है। ऐसी जातियों में से 
अनेक, जिनका प्रभाव अधिवा था, अपने पेशे आदि के झनुसार सिन्न-भिन्न उच्च 
बर्णों की बन गयीं। परंतु अनेक जातियों को शास्त्रीय पंडित अब तक संकरज 
या शूद्र ही कहते हे । 
इस प्रकार की श्रवेक अ्नाय या अनाय-बहुल जातियां आजकल के प्रत्मक 
बर्ण में मौजूद है । इसका प्रमाण, मनुष्य-जाति-विज्ञान की राहायता के बिना भी, 
प्राचीन पुस्तकों में पाया जाता हैं। श्रष्टाध्यायी में एक सूत्र है--श्रार्षों 
माहाण-फुसारथो: (६।२।५८५) । इसके उदाहरण झौर प्रत्युदाहरण हैं-- 
आय्ाह्मण: श्रौर ओआर्यक्षज्रिय: । दोनों में कर्मभारय रामास' है । दोसों 
जगह झा शब्द मूलतः विशिप्ट-जाति-परक (या रिशियल शोन्स' भें) ही हो 
सकता है; पधोंकि उस बाल के साहित्य में गाय! शब्द, शुद्र' शब्द 
के मुकाबले में प्रभुक्‍्त होने रे, यही अर्थ रख सकता था।' इन सदाहरणों से 
ग्र्थापत्ति से यही सिद्ध होता है कि उस काल में भी अनेक जातियां ब्राह्मणों भर 
क्षत्रियों आदि में ऐसी रही होंगी, जो वास्तव में अनाय! थीं । शत्तपथ-क्राह्मण 
(१।१।४।१४) में श्रसुर-ग्राह्मणों' के उल्लेख से भी यही सिद्ध होता है। 
इसी प्रकार भासशाम' के इतिहास में म्लेब्छ-आह्षणों” का उत्लेश मिलता है। 
धर्मशास्त्र के प्रंथों में श्राद्ध में जो नअधिडाओि ब्राह्मणों के मिमंत्रण का सिपेध पाया 
जाता हैं, उसके भी मूल में यही कारण प्रतीत होता है । 
अक०4७०००03०५0-०)००९०--०की-०()०५-९)००००००२०--९७---५३०००५३०५०()-५०९००-०९७००-(७७०९३-००()--(०---८)०.. “९०००६)३०००-००००९%००)०१०९३००क्रा ।|) ७०-१० 
१. 0० “शवरोष्प्यायं: भद्रेण (गौतपरधर्मयूत्न ६।११) पर हरदत की टीका 
“शभा्स्त्रेवा णिक: । 
२. देखिए--- किलाताकूली इति हापुरभाह्मावासतु:” (शतपथ-ब्रा० १।१।४। १४) 
३. देखिए---- पाठ 8००४ लराइ0"ए7.. ठ , *ड ह0797' पै097 , ४०७० 7, 09५ 
ह पर, (पे, ५४४४०, पृष्ठ १२७, १४४. 
४, तु० "हुभावी भात्सये। बिशद्भू न्‌ बबेशावस्थान्‌ चीतत्रविडकौजू/जाव । 
जाटिकांस्तवाभीरानू कलिज्भांगपव विवर्जयेत्‌ ।। तम्रैंव सौरपशणे। 
अज्भवजूकलिज्भधांदंघ, ..हाबिंडान्‌...। श्रावस्यान मागधाध्चेव प्राह्मर्णाश्तु 
विवज्येत्‌ ॥।! ( तिर्णयसिन्ध, आह में निधि क्षाह्मणों का प्रकरण ) 
यहाँ चीनी भर बबंर आदि ब्राह्मणों का भी उल्लेख है। 


ह 
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यदि यह ठीक है कि भ्राज-कर्ल के रूढि-पूलनक ब्राह्मण श्रांदि वर्णों में अनेक 
ग्रनायं जातियाँ भी सम्मिलित हैं, तब तो यही कहुता होगा कि पंजाब का एक 
ब्राह्मण, ऐतिहासिक दष्टि से, पंजाब के खत्री से जितना घनिप्ठ संबंध रखता है 
उतना भदरास के श्रनेक ब्राह्मणों से नहीं । यही बात दूसरे वर्णों के विपय में 
भी णीक है । 

उपसंहार 

ऊपर के प्रतिपादन के अनुसार जातियों के साथ वर्ण-भेद का संबन्ध केवल 
सांकेतिक मा रिवाजू है। उसमें ऐतिहासिकता प्रायः नहीं है। ऐसी दशा में 
आचार-घिच्वार और रुधि की समानता रहने पर विभिन्न जातियों में बेवाहिक 
संबन्ध, भिन्न-भिन्न गोन्रों के समान ही, हो सकते हैं। उससें रूढि-मूलक वर्ण- 
व्यवस्था के विचार को लाता प्रवावश्यक और अवैज्ञानिक भी हैं; विशेषकर आजकल, 
जब कि आराजीविका के प्रकार में श्रीर वर्ण-मेद में कोई घतिष्ठ संबन्ध नहीं. रहा है । 

दुसरे, परम्परागत विचार-धारा के अनुसार वर्ण-मेद के साथ ऊँच-मीच की भावना 
का गहरा संबन्ध है, जाति-मेद के साथ नहीं । रूढिमूलक वर्ण-भेद की भावना की उपेक्षा 
से, जातियाँ एक स्तर पर श्रा' जाती हैं। वे आाचार-विचार झौर रुचि की 

* समानता के श्राधार पर आसानी से मिल भी सकती हैं। 
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डाक्डर मदुलदेव शास्त्री हारा 
प्रणोत अथवा संपादित ग्रन्‍्षों का परिचय 


(हिन्दी भाषा सं) 
प्ल्य 

(१) भाषाविज्ञान (अथवा तुलनात्मक भाषाशास्त्), चतुर्थ संस्करण 
(परिवर्धित पड्चम संस्करण छुप रहा है) । ध्राप्तिस्थान-- 
इंडियन प्रेस लिमिटेड, बनारस । ५) 

(२) भारतीय श्रार्यधर्म की प्रगतिशीलता (भारतीय संस्कृति के विकारा 
वा विशेचनात्मक अध्ययन) । प्राप्तिस्थान--इंडियन प्रेस लिमि- 
टंड, बनारस । " ॥) 

(३) मिना (#्प्रेम और प्रतिष्ठा का संवर्ष) ('गिना फ़न बार्हेए्म' 
नामक जर्मन ताटक वश श्रनवाद) । प्रकाशवा--हिन्दुस्तावी 
एकेडमी, इलाहाबाद । 

(४) वेदों का वास्तविक स्वरूप, अथवा 'बेदों के महान्‌ झादर्श । भाप्ति- 
स्थान--मेरास मोतीलाल बनारसीदास, बुकसेलर्स, पीस्ट बावस 
सं० ७५, बनारस । ।#) 

(५) रश्मिमाला (पग्रथवा 'जीवन-संदेश-गीताब्जलि') । मूल संस्कृत 
पद्म तथा हिन्दी अनुवाद । उत्तर-प्रदेश सरकार द्वारा पुरस्कृत । 
प्रकाशक-- हिन्दी साहित्य सम्मेलन, इलाहाबाद । ३।॥॥ ) 

(संस्कृत भाषा में) 


(६) ऋग्वेदप्रातिशास्यम, उवाचायक्षतभाष्येण सहितम्‌ । प्राप्ति- 


स्थानभ--इंडियन प्रेस लिमिटेड, बनारस । ८।॥ ) 
(७) प्रवन्धप्रकाश! ( संस्क्ृतनिवस्धसंग्रहात्मक: ) प्रथमों गाग:, नवर्भ 
संस्करणम । प्राप्तिस्थासगू--इईंडियन प्रेस लिमिटेड, बनारस । ३) 


(८) प्रबन्धप्रकाश:, हितीयों भाग: (दीक्षात्तादिभाषणानां संग्रहात्मक: 
'सुविचारमाधुकर्या तथा एतरेयब्राह्मणपर्यालोचनेन' राहितशच) । 
प्राप्तिस्थासम्‌--इंडियन प्रेस लिमिठेड, बनारस । १) 
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१. गवर्नभेंट संस्कृत कालेज, बसारस, के प्रिसिपल के रूप में प्रकृत लेखक 
द्वारा संपादित रारस्वती भवत अन्चमाला' की पुस्तकों का उल्लेंख इस, 

सूची में तहीं है । 
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न्थायसिद्धान्तमाला (हरी भागौ)। प्रकाशक:--गवर्नमेण्ट प्रेस, 
इलाहाबाद । 

उपेन्द्रविज्ञाबसूजअग (वेदान्त:) । प्रकाशक:--गवर्नगेण्ट प्रेश, 
इलबाह्ांद । 

उपनिदाससूत्रम, (सामवेदीयम्‌) । प्रकाशकः:--गंवर्नमेण्ट प्रेस, 
इलाहाबाद । 

श्राश्यलायनश्रौतसूत्म ( सिद्धान्तिभाष्यसहितम ) प्रथमों भाग: । 
प्रकाशक :--गवर्म मेण्ट प्रेस, इलाहाबाद । 

ग्रार्यविद्यायुधाकर: ! प्रकाशक:--श्रीमोतीलाल' बना रसीदास, बुक- 
सेलसे, बौक, बनारस । 

भाश्तीगसं विधानस्य ( उत्तराधसस्‍्यथ ) संस्क्ृतानुवादः । प्रका- 
शकः->गवर्नगेंट श्राफ़ इंडिया, देहली' । 


(१५) ऐतरेगाश्ण्यकर्र्मालोचनमू ( अथवा ऐसरेयारण्यक आाचार- 


बिचारा:) । प्राप्तिस्थानस--श्री मोतीलाल बनाश्सीदास, 
बंवामेलर्स, पोस्ट वाक्स नं० ७५, बनारस । 


(इंगलिशा भाषा में) 


, ऋग्वेदप्रातिशाख्यमः ([ (एओा वंफ्ाहों॥)00, एए४0०)] 


00९8, /भुःए०॥पं०05, ९४०, ) 


प्रकाशक---श्री मोतीलाल' वनारसीदास, बुकसेलर्स, पोस्ट बाकस 


नं० ७५, बनारस । 
ऋग्वेदप्रतिशाब्यम्‌ [ (पंतट॥। व00कालाणा, पछा वी 


शिगाओण जैवताका$,. 'फएलातिहल, 0०... ), गा चाह फिट... 
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